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पूज्य श्री अध्यात्म सत्युरुष कानजी खामी 


प्रकाशकीय निषेवन 


स्बश वीतराग कथित निर्मल तस्वज्ञानके गृढ़ रहस्योंको अत्यन्त सुगम और 
सुबोध शैलीसे प्रकाश करनेवाले जैनधमेके मर्मी पं० श्री राजमल्छजी कृत श्री समयसार कलश 
टीकाका राष्ट्रभाषा हिन्दीमें अनुवाद प्रकाशित करते हुए हमें अत्यन्त प्रसन्नता होती है । 


भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्दाचायने श्री समयसार परमागमकी रचना की, उसपर श्री असृत- 
चन्द्राचाय देवने “आत्मख्याति! टीका लिखी | उसे पढ़ते हुए परमार्थतक््वका मधुर रसास्वाद 
लेनेवाले ध्ंजिज्ञासुओंके चित्तमें निस्सन्देह्ठ आत्माकी अपार महिमा आती है, क्योंकि उन्होंने 
परम हितोपदेशक सवज्ञ वीतराग तीथंड्ररोंका हाद॑ खोलकर श्री आत्मख्याति टीकार्म भर 
दिया है। उसमें आगम, युक्ति, गुरुपरम्परा और स्वानुभव द्वारा आचार्य देवने परम अदूभ्रुत 
जश्ञाननिधानको निस्संकोचतया प्रगट किया है। साथ ही उन्होंने ( जिनमन्दिरके शिखरके 
स्वणं-कलश समान ) अध्यात्मरस भरपूर कलशोंकी भी रचना की है। आत्मसंचेतनका 
निर्मल रसास्वाद लेनेबाले पं० श्री राजमहजीने हू ढ़ारी भाषामें उन्हीं कलशों पर यह टीका 
लिखी है। यह टीका अपनेमे इतनी मौलिक है कि इसके आधारसे अध्यात्मरसिक श्री बना- 
रसीदासजीने नाटक समयसारकी रचना की है । 


यह कलश टीका पं० राजमहजीकी स्वतन्त्र रचना है। प्रत्येक श्छोककी टीकामे 
उन्होंने अपूर्ब अथंका उद्घाटन किया है। परमोपकारी पू० श्री कानजी स्वामी उसके उस 
अपूर्ब अ्थंको उद्घाटित करते हुए भूरि-भूरि आनन्दका अनुभव करते हैं। पूज्य श्री ने 
इस ग्रन्थका अनेक बार स्वाध्याय किया है। पूज्य श्री की भावना थी कि यह भ्रन्थ बर्तमान 
हिन्दी भाषामें अनूदित होकर प्रकाशित हो । साथ ही उसमें आत्मानुभूतिका जो स्पष्ट रूपसे 


कथन आया है उसे वे श्रोताओंके समक्ष रखने लंगे। फलरवरूप जन समाज मे उसके प्रचार- 
प्रसारकी भावना बढ़ने लगी । 


वी० सं० १६४५७ में स््र० श्री ब्रह्मण शीतलप्रसाद जी द्वारा इस प्रन्थका सम्पादन 
दोकर श्री मूलचन्द किसनदास जी कापड़िया सूरत द्वारा प्रकाशन हुआ | श्री ब्रह्मचारीजी 
ने अनेक हस्तलिखित प्रतियोंका मिलान कर परिश्रम पूबंक इस ग्रन्थका सम्पादन किया 
या । यह अनुवाद उस मुद्रित प्रन्थके आधारसे किया गया है, इसलिए हम उनके आभारी हैं। 
पूलप्रन्थकी भाषा बहुत पुरानी हू ढारी होनेसे पढ़नेवालोंको कई शब्दोंका अर्थ बराबर समभमें 
न आनेके कारण जितना रसास्वाद आना चाहिये उतना नहीं आ पाता था, अतः वर्तमान 
इन्दी भाषामें उसे परिवर्तित कर देनेका विशेष अनुरोध पं० श्री फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशाल्रीसे 
कया गया । मुद्रित प्रतिमे छूटे हुए स्थछोंका संशोधन करनेके लिए दो हस्तलिखित प्रतियाँ 
री उनके पास भेजी गई । प्रथम हस्तलिखित प्रति अंकलेश्वर दि० जैन समाजसे भ्राप्त हुई और 
[सरी हस्तलिखित प्रति सागर निवासी श्रीमान्‌ सेठ भगवानदास जी शोभालाल जी से प्राप्त 
|ई । पंडित जी ने उन प्रतियोंसे मुद्रित प्रतिका अच्छी तरह मिलान कर वर्तमान हिन्दी भाषामें 
'नुवाद किया है। अनुवादमें मूल का भाव पूरी तरहसे आ जाय इस अभिप्रायसे उसका श्री 


(३) 


कानजी स्वामीके सान्निध्यमें पं० श्री हिम्मतछाल भाई, माननीय श्री रामजी भाई, श्रीमान्‌ 
खेमचन्द भाई, ब्र० श्री चन्दूभाई आदि सात-आठ भाशइयोंने बैठकर कई दिनों तक सावधानीके 
साथ वाचन किया । इस बाचनमें पं० श्री राजमहजीके कथनके भावोंका पूरा संरक्षण हो इस 
बातका पूरा ध्यान रखा गया और इसी बातकों ध्यानमें रखकर हिन्दी अनुवादका संशोधन 
भी किया गया। इसमें संदेह नहीं कि यह कार्य अत्यन्त कठिन श्रमसाध्य था जो पंडितजी 
और सबके सहयोग से संपन्न हुआ है । इसके मुद्रणका कार्य नया संसार प्रेस वाराणसी 
में दी हुआ है | 

इस ग्रन्थको प्रकाशम छानेका परम श्रेय आध्यात्मिक सन्त पृज्य श्री कानजी स्वामीको 
है, अतः आपका में अत्यन्त भक्ति पूर्वक आभार मानता हूँ । 

इस ग्रन्थके सम्पादन आदि कायम पंडित श्री फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्रीन असाधारण 
श्रम किया है; अतः में आपका भी आभारी हूं । 

व्यवस्थापक श्री नया संसार प्रेस, बाराणसीने नया टाइप बुलाकर सुन्दर ढंगसे इस 
प्रन्थको मुद्रित किया अतः मैं आपका भी आभारी हूँ। 

संशोधन में ज्ञान-बैराग्यसंपन्न पं० श्री हिम्मतछाल भाई तथा हमारी संस्थाके 
अवकाश प्राप्त प्रमुख माननीय श्री रामजी भाई बकीलछ का भी मैं आभारी हूँ। इन्होंने अपना 
अमूल्य समय देकर प्रन्थकारके सब भावोंके संरक्षणमें पूरा योगदान दिया है। श्रीमान्‌ खेम चन्द 
भाई व श्री ब्र० चन्दूभाई, ज० गुलाबचन्दज्ी आदि अन्य जिन-जिन साधर्मी भाइयोंकी इस 
कायम सहायता मिली है उन सबका भी में हृदयसे आभारी हूँ । 

इस ग्रन्थकी कीमत कम करनेके लिये जिन-जिन महानुभावोंने उदारतापूबंक सहायता 
की है उन सबका भी में हृदयसे आभारी हूँ। 

अन्तम में भावना भाता हूँ कि श्री समयसारकलश टीकाके हादंको समभकर अन्तरमें 
तदनुरूप परिणमन होकर सब जिज्ञासुओंको निराकुछ छक्षण उत्तम सुखकी प्राप्ति हो । 
सोनगढ़ ता० १४-४-६४ 


दूसरी आवृत्तिका निवेदन-- 


प्रथमावृत्ति बहुत शीघ्र बिक जाने से; दूसरी आवृत्तिकी धर्म जिज्ञासुओंके द्वारा बहुत 
मांग चालू रही और प्रथम से बड़ी संख्यामें प्राहक बन चुके हैं अतः यह जिनवाणीका रहस्य 
को स्पष्ट करनेवाली दूसरी आवृत्ति है। 

व्यवस्थापक श्री कमल प्रिन्टस मदनगंज (किशनगढ़ राज० ) ने खास तौरसे अपना 
मन लगाकर सुन्दर ढंगसे इस प्रन्थको मुद्रित किया है अतः मैं आपका भी आभारी हूँ। 


( सोनगढ़ सौराष्ट्र निवेदक-- 
संकमिकफ नवनीतलाल सी० श्वेरी 
ता० १६-६-६६ प्रमुख 
श्री दि० जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट 


सोनगढ़ ( सौराष्ट्र 


टोंका और टींकाकार 
कविवर राजमल्ल जी 


शजस्थानके जिन प्रमुख विद्वानोंने आत्म-साधनाके अनुरूप साहित्य आराधनाको 
भ्रपना जीवन अर्पित किया है उनमें कबिबर राजमह॒जी का नाम विशेषरूपसे उल्लेखनीय है । 
इनका प्रमुख निवासस्थान हूँ ढाहढ़ प्रदेश और माठ्भाषा ढू ढारी रही है । संस्कृत और प्राकृत 
भाषाके भी ये उच्चकोटिके विद्वान थे। सरल बोधगम्य भाषामे कबिता करना इनका सहज गुण 
था। इन द्वारा रचित साहित्यकें अवलोकन करनेसे विदित होता है कि ये स्वयंको इस गुणके 
कारण “कवि” पद द्वारा संबोधित करना अधिक पसन्द करते थे। कविवर बनारसीदासजीने इन्हें 
पपॉडे' पद द्वारा भी संबोधित किया है। जान पड़ता है कि भट्टारकोंके कपापात्र होनेके कारण 
येयातो गृहस्थाचाय विद्वान थे, क्‍योंकि आगराके आसपास क्रियाकाण्ड करनेवाले व्यक्ति 
को आज भी “पॉड? कहा जाता है। या फिर अध्ययन-अध्यापन और उपदेश देना ही इनका 
मुख्य कार्य था जो कुछ भी हो, थे ये अपने समयके मेधावी विद्वान कवि । 


जान पड़ता है कि इनका स्थायी कार्यक्षेत्र जैराट नगरका पाश्वनाथ जिनालय रहा है । 
साथ द्वी कुछ ऐसे भी तथ्य उपलब्ध हुए हैं जो इस बातके साक्षी हैं कि ये बीच बीचमें 
आगरा, मथुरा और नागौर आदि नगरोंसे भी न केवछ अपना सम्पक बनाये हुए थे बल्कि 
उन नगरोंमें भी आते-जाते रहते थे। इसमें संदेह नहीं कि ये अति ही उदाराशय परोपकारी 
विद्वान कवि थे। आत्म-कल्याणके साथ इनके चित्तमें जनकल्याणकी भावना सतत जाग्रत 
रहती थी। एक ओर विशुद्धतर परिणाम और दूसरी ओर समीचीन सर्बोपकारिणी बुद्धि इन 
दो गुणोंका सुमेल इनके बौद्धिक जीवनकी सर्बोपरि बिशेषता थी । साहित्यिक ज़गतमें यही 
इनकी सफलछताका बीज है । 


ये व्याकरण, छन्दशास्त्र, स्याद्गाद विद्या आदि सभी विद्याओंमे पारंगत थे। स्याद्वाद 
और अध्यात्मका तो इन्होंने तलस्पर्शी गहन परिशीलन किया था। भगवान्‌ कुन्दकुन्द-रचित 
समयसार और प्रवचनसार प्रश्नति प्रग्मुख ग्रन्थ इन्हें कण्ठर्थ थे। इन ग्रन्धोंम प्रतिपादित 
अध्यात्मतत्वके आधारसे जनमानसका निर्माण हो इस सदभिप्रायसे प्रेरित होकर इन्हने 
प्रारवाड़ और मेवाड़ प्रदेशको अपना प्रमुख काये क्षेत्र बनाया था। जहाँभी ये जाते, सत्र 
इनका सोत्साह स्वागत होता था। उत्तरकालमे अध्यात्मके चतुमु खी प्रचारमं इनकी साहित्यिक 
व अन्य प्रकार की सेवाएं बिशेष कारगर सिद्ध हुई । 


कविवर बनारसीदासजी बि० २७ वीं शतादवदीके प्रमुख विद्वान हैं | जान पड़ता है 
के कविवर राजमल्लजीने उनसे कुछ ही काल पृत्र इस बसुधाक्रों अलंकृत किया होगा। 
भध्यात्मगंगा को प्रवाहित करनेवाले इन दोनों मनीषियोंका साक्षात्कार हुआ है ऐसा तो नहीं 
गान पड़ता, किन्तु इन द्वारा रचित जम्बूस्वामीचरित और कबिवर बनारसीदासजीकी प्रमुख 
एति अद्ध कथानकके अवलोकनसे यह अवश्य ही ज्ञात होता है कि इनके इहलीला समाप्त 
_रनेके पूरे ही कबिबर बनारसीदासजीका जन्म हो चुका था । 


(४) 


रचनाएं 
इनकी प्रतिभा बहुमुखी थी इसका संकेत हम पूव॑म ही कर आये हैं। परिणाम स्वरूप 
इन्होंने जिन प्रन्थोंका प्रणयन किया या टीकायें लिखीं थे महर्पपर हैं। उनका पूरा विवरण 
तो हमें प्राप्त नहीं, फिर भी इन द्वारा रचित साहित्यमें जो संकेत मिलते हैं उनके अनुसार 
इन्होंने इन प्रन्थोंकी रचना की होगी ऐसा ज्ञात होता है। बिबरण इस प्रकार है :-- 


१. जम्बूस्वामीचरित, २. पिंगछ ग्रन्थ--छुंदोविद्या, ३े. छाटीसंहिता, ४. अध्यात्म- 
कमल मात्तिण्ड, £. तश्वाथ्थंसूत्र टीका, ६. समयसार कलश बालबोध टीका और ७. पचा- 
ध्यायी। ये उनकी प्रमुख रचनाएँ या टीका प्रन्थ हैं। यहाँ जो क्रम दिया गया है, संभवतः 
इसी हे इन्होंने जनकल्याणहेतु ये रचनाएँ लिपिबद्ध की होंगी। संक्षिप्त परिचय इस 
प्रकार है :-- 


१, कविवर अपने जीवनकालमें अनेकबार मथुरा गये थे। जब ये प्रथमबार मथुरा 
गये तब तक इनकी विद्वत्ताके साथ कवित्वशक्ति पर्याप्त प्रकाशमं आ गई थी। अतएव वहाँ 
की एक सभामें इनसे जम्बूस्थामीचरितको लिपिबद्ध करनेकी प्राथंना की गई। इस भप्न्थके 
रचे जानेका यह संक्षिप्त इतिहास है। यह ग्रथ बि० सं० १६३३ के प्रारम्भके प्रथम पक्तमे 
लिखकर पूर्ण हुआ है। इस प्रन्थकी रचना करानेमें भटानियाँकोल ( अलीगढ़ ) निवासी 
गगंगोत्री अग्रवाल टोढर साहू प्रमुख निमित्त हैं। ये वही टोडर साहू हैं जिन्होंने अपने जीवन 
कालमे मथुराके जैनस्तूपोंका जीर्णोडार कराया था। इनका राजपुरुषोंके साथ अति निकटका 
संबन्ध ( परिचय ) था। उनमें कष्णामंगल चौधरी और गद़मद्ल साहू मुख्य थे । 


इसके बाद पर्यटन करते हुए कविवर कछ कालके लिये नागौर भी गये थे । वहाँ 
इनका सम्पक श्रीमाल ज्ञातीय राजा भारमहसे हुआ । ये अपने कालके वैंभवशाली प्रमुख 
राजपुरुष थे। इन्हींकी स्प्रेरणा पाकर कविवरने पिंगलग्रन्थ--छन्दोविद्या प्रन्थका निर्माण 
किया था। यह ग्रन्थ प्राकृत, संस्क्ृत, अपश्रश और तत्कालीन हिन्दीका सम्मिलित नमूना है । 


३, तीसरा भ्रन्थ लछाटीसंद्विता है। मुख्य रूपसे इसका प्रतिपाद्य विषय श्रावकाचार है । 
जैसा कि मैं पूवम निर्देश कर आया हूँ कि ये भट्टारक परम्पराके श्रमुख बिदूवान्‌ थे। यही 
कारण है कि इसमे भट्टारकों द्वारा प्रचारित परम्पराके अनुरूप श्रावकाचारका विवेचन प्रमुख- 
रूपसे हुआ है। २८ मूलगुणोंमें जो षढावश्यक कर्म हैं, पुर्णकालमें श्रती श्रावकोंके लिये वे ही 
पढावश्यक कर्म देशश्रतके रूपमें स्वीकृत थे। उनमें दूसरे कमंका नाम चतुर्विशतिस्तव और 
तीसरा कम बन्दना है। वर्मान कालमें जो द्शन-पूजनत्रिधि प्रचलित है, यह उन्हीं दो 
आवश्यक कर्मोका रूपान्तर है। मूलाचारमें बन्दनाके लौकिक और छोकोत्तर ये दो भेद 
दृष्टिगोचर होते हैं। उनमेंसे छोकोत्तर बन्दनाको कर्मक्षपणका हेतु बतछाया गया है । स्पष्ट है 
कि छौकिक वन्दना मात्र पुण्य बन्धका देतु है। इन तथ्यों पर दृष्टिपात करनेसे विदित द्ोता है 
कि पूणेकालमें ऐसी ही लौकिक विधि प्रचलित थी जिसका लोकोत्तर बिधिके साथ मुमेल 
था। इस समय उसमें जो विशेष फेरफार दृष्टिगोचर होता है वह भट्टारकीय युगकी देन है। 
छाटीसंहिताकी रचना बैराटनगरके श्री दि० जैन पाश्वनाथ मन्दिरमें बैठकर की गई थी। 
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रचनाकाल वि० सं० १६४१ है। इसकी रचना करानेमे साहू फामन और उनके वंशका प्रमुख 
हाथ रहा है । 


४. चौथा प्रन्य अध्यात्मकमलमाशेण्ड है। यह भी कविवरकी रचना मानी जाती है। 
इसकी रचना अन्य किसी व्यक्तिके निमित्तसे न होकर स्वसंवित्तिको प्रकाशित करनेके अमि- 
प्रायले की गई है। यही कारण है कि इसमें कविवरने न तो किसी व्यक्ति विशेषका उल्लेख 
किया है और न अपने संबंधम ही कुछ लिखा है। इसके स्वाध्यायसे विदित होता है कि इसकी 
रचनाके काल तक कविबरने अध्यात्ममें पर्याप्त निपुणता प्राप्त कर ली थी। यह इसीसे रपष्ट है 
कि बे इसके दूसरे अध्यायका प्रारम्भ करते हुये यह स्पष्ट संकेत करते हैं कि पुण्य और पापका 
आख््रव और बन्ध तस्वमं अन्तर्भाव होनेके कारण इन दो तत्त्वोॉंका अलगसे विवेचन नहीं किया 
है। विषय प्रतिपादनकी दृष्टिसे जो प्रौढ़ता पंचाध्यायीमे दृष्टिगोचर होती है उसकी इसमें एक 
प्रकारसे न्‍्यूनता दी कही जायेगी | आश्चर्य नहीं कि यह प्रन्थ अध्यात्मप्रवेशकी पू्षपीठिकाके 
रूपम लिखा गया हो । अस्तु; 


४ से ७ जान पड़ता है कि कविवरने पूर्वोक्त चार ग्रन्थोंके सिवाय तस्वाथंसूत्र और 
समयसार कलशकी टीकाएँ लिखनेके बाद पंचाध्यायीकी रचना की होगी। समय- 
सार-कलशकी टीकाका परिचय तो दम आगे करानेवाले हैं, किन्तु तस्वाथथसूत्र टीका हमारे 
देखनेम नहीं आई, इसलिये बह कितनी अर्थगर्भ है यह लिखना कठिन है। रहा पंचाध्यायी 
प्र थराज सो इसमें संदेह नहीं कि अपने कालकी संस्कृत रचनाओंमें विषय प्रतिपादन और शी 
इन दोनों दृष्टियोंसे यह ग्रन्थ सर्वोत्कृष्ट रचना है। इसे तो समाजका दुर्भाग्य ही कहना चाहिये 
कि कविवरके द्वारा प्र'थके प्रारंभम की गई प्रतिज्ञाके अनुसार पांच अध्यायोंमे पूरा किया जाने 
बाला यह ग्रन्थराज केवल डेढ़ अध्याय मात्र लिखा जा सका। इसे भगवान्‌ कुन्दकुन्द और 
आचार्य अमृतचन्द्रकी रचनाओंका अविकल दोहन कहना अधिक उपयुक्त है। कविवरने इसमें 
जिस विषयको स्पर्श किया है उसकी आत्माकों स्वच्छ दर्पणके समान खोलकर रख दिया है। 
इसमें प्रतिपादित अध्यात्मनयों ओर सम्यक्त्वकी प्ररूपणाम जो अदूभुत विशेषता दृष्टिगोचर 
होती है उसने ग्रन्थराजकी महिमाकों अत्यधिक बढ़ा दिया है इसमें संदेह नहीं । 


श्री समयसार परमागम 


कविबर और उनकी रचनाओंके सम्बन्धर्म इतना छिखनेके बाद समयसारकछश 
बालबोध टोकाका प्रकृतमे विशेष विचार करना है। यह कविवरकी अध्यात्मरससे ओतमप्रोत 
तत्सम्बन्धी समस्त बिषयों पर सांगोपांग तथा विशद प्रकाश ढालनेवाली अपने कालकी कितनी 
सरल, सरस और अनुपम रचना है यह आगे दिये जानेवाले उसके परिचयसे भढीभाति 
सुस्पष्ट हो जायगा। 


इसमें अरुमात्र भी संदेह नहीं कि श्री समयसार परमागम एक ऐसे आत्मज्लानी 
महात्मा की वाणीका सुखद प्रसाद है जिनका आत्मा आत्मानुभूति स्वरूप निश्चय सम्यग्दशनसे 
सुवासित था, जो अपने जीवनकालमें ही निरन्तर पुनः पुनः अप्रमत्त भावकों प्राप्त कर ध्यान, 
ध्याता और ध्येयके बिकल्पसे रहित परम समाधिरूप आत्मीक सुखका रसास्वादन करते रहते 
थे, जिन्दें अरिहन्त भट्टारक भगवान्‌ महाबीरकी वाणीका सारभूत रहस्य गुरु १रम्परासे भले 
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प्रकार अवगत था, जिन्होंने अपने वर्तमान जीवनकालमें ही पूवमहाविदेहर्थित भगवान्‌ 
सीमंधर स्वामीके साक्ञात्‌ दर्शनके साथ उनकी दि्व्यध्वनिको आत्मसात्‌ किया था तथा अप्रमत्त 
भावसे प्रमत्तभावमें आने पर जिनका शीतछ और विवेकी चित्त करुणाभावसे ओतप्रोत होनेके 
कारण संसारी प्राणियोंके परमार्थ स्वरूप हितसाधनमें निरन्तर सन्नद्ध रहता था| आचाय्यबस्येने 
श्रीसमयसार परमागमम्म अनादि मिथ्यात्वसे प्लाबित चित्तबाले मिथ्यादृष्टियोंके गृहीत और 
अगृहीत मिथ्यात्वको छुड़ानेके सदभिप्रायवश द्रव्यकम, भावकर्म और नोकमंसे भिन्न एकत्व- 
स्वरूप जिस आत्माके दशशन कराये हैं और उसकी प्राप्तिका मार्ग सुस्पष्ट किया है वह पूरे 
जनशासनका सार है। जिसके प्राप्त होने पर सिद्धस्वरूप आत्माकी साक्षात्‌ प्राप्ति है और 
जिसके न प्राप्त होने पर भवबन्धनकी रखड़ना है। 


आत्मख्याति वृत्ति 


इस प्रकार हम देखते हैं कि जिस प्रकार साररूप अप प्रमेयको सुस्पष्ट करनेवाला यह 
प्रन्थराज है उसी प्रकार इसके हादंको सरछू, भावमयी और सुमधुर किन्तु सुस्पष्ट रचना द्वारा 
प्रकाशित करनेवाली तथा बुधजनों द्वारा स्मरणीय आचायंवय्य अमृतचन्द्रकी आत्मख्याति बृत्ति 
है | यदि इसे वृत्ति न कहकर नय विशेषसे श्रीसमयसार परमागमके स्वरूपको प्रकाशित करने- 
वाला उसका आत्मभूत लक्षण कहा जाये तो कोई अत्युक्ति न होगी। श्रीसमयसार परमागम 
की यह वृत्ति किस प्रयोजनसे निबद्ध की गई है इस तथ्यको स्पष्ट करते हुए आचाये अमृतचन्द्र 
तीसरे कलशमें स्वयं लिखते हैं कि इस द्वारा शुद्धचिन्मात्र मूर्तिस्वरूप मेरे अनुभवरूप 
परिणतिकी परम विशुद्धि अर्थात रागादि विभाव परिणति रहित उत्कृष्ट निमेठता होओ । 
स्पष्ट है कि उन द्वारा स्वयं आत्मख्याति वृत्तिके विषयमे ऐसा भाव व्यक्त करना उसी तथ्यको 
सूचित करता है जिसका हम पुर्वमे निर्देश कर आये हैं । वस्तुतः आत्मख्यातिवृत्तिका प्रतिपाद् 
विषय श्री समयसार परमागमर्म प्रतिपादित रहस्यको सस्पष्ट करना है। इसलिये श्रीसमयसार 
परमागम और आत्मख्यातिवृत्तिमे प्रतिपाद्य प्रतिपादक सम्बन्ध होनेके कारण आत्मख्यातिवृत्ति 
द्वारा श्रीसमयसार परमागमका आत्मा द्वी सुस्पष्ट किया गया है। इसलिये नय विशेषसे इसे 
श्रीसमयसार परमागमका आत्मभूत छक्षण कहना उचित ही है। इसकी रचनाकी अपनी 
मौलिक बिशेषता है। जहाँ यह श्रीसमयसार-परमागमकी प्रत्येक गाथाके गृढ़तम अध्यात्म 
विषयको एकलोलीभावसे आत्मसात्‌ करनेमें दक्ष है वहाँ यह बीच बीचमें प्रतिपादित श्री 
जिनमन्दिरके कलशस्वरूप कलशोंद्वारा विषयको साररूपमें प्रस्तुत करनेकी क्षमता रखती है । 
कलशकाव्योंकी रचना आसन्न भव्य जीवों के हृदयरूपी कुमुदुको विकसित करनेवाली चघन्द्रिकाके 
समान इसी मनोहारिणी शैीका सुपरिणाम है । यह अमृतका निमोर है और इसे निमरित 
करनेवाले चन्द्रोपम आचाय अमृतचन्द्र हैं। छोकमें जो अमरता प्रदान करनेवाले अम्ृतकी 
प्रसिद्धि है, जान पड़ता है कि अमृतके निर्भर स्वरूप इस आत्मख्यातिवृत्तिसे प्राप्त होनेबाली 
अमरताको दृष्टिमं रखकर ही उक्त ख्यातिने लोकमे प्रसिद्धि पाई है। धन्य हैं वे भगवान कुन्द्‌- 
कुन्द, जिन्होंने समग्र परमागमका दोहन कर श्रीसमयसार परमागम द्वारा परे जिनशासनका 
दशन कराया | और धन्य हैं वे आचारय॑ अमृतचन्द्र, जिन्होंने आत्मख्यातिबृत्तिकी रचना कर 
पूरे जिनशासनके दशन करानेमें अपूर्व योगदान प्रदान किया । 


(७) 
समयसारकलश्न बालबोध टीका--- 


ऐसे हैं ये दोनों श्री समयसार परमागम और उसके हादंको सुस्पष्ट करनेबाडी आत्म- 
स्यातिवृत्ति । यह अपूर्व योग है कि कविवर राजमल्छजीने परोपदेशपुर्वंक या तदनुरूप पूर्व 
संत्कारवश निसगगतःउनके दादको हृदयंगम करके अपने जीवनकालूमे प्राप्त विद्वत्ताका सदुपयोग 
साररूपसे निबद्ध कलशोंकी बालबोध टीकाको लिपिबद्ध करनेमें किया । यह टीका मोक्षमार्गके 
अनुरूप अपने स्वरूपको स्वयं प्रकाशित करती है, इसलिए तो प्रमाण है ही। साथ ही वह 
जिनागम, गुरु-उपदेश, युक्ति और स्वानुभव प्रत्यक्षको प्रमाण कर लिखी गई है, इसलिए भी 
प्रमाण है; क्योंकि जो स्वरूपसे प्रमाण न हो उसमें परत: प्रमाणता नहीं आती ऐसा न्याय है। 
यद्यपि यह हू ढारी भाषाम लिखी गई है, फिर भी गद्यकाव्य सम्बन्धी शैली और पदलालित्य 
आदि सब विशेषताओंसे ओत-प्रोत होनेके कारण बह भव्यजनोंके चित्तको आह्वाद उत्पन्न 
करनेमे समथ है। वस्तुतः इसकी रचनाशेछी और पद्छालित्य अपनी विशेषता है। 


इसकी रचनामें कविवर सब प्रथम कलछशगत अनेक पदोंके समुदायरूप वाक्यकों 
स्वीकार कर आगे उसके प्रत्येक पदका या पद्गत शब्दका अर्थ स्पष्ट करते हुए उसका मथिताय 
क्या है यह लिपिबद्ध करनेके अभिप्रायसे “भावार्थ इस्यो” यह लिखकर उस वाक्यमे निहित 
रहस्यको स्पष्ट करते हैं। टीकामें यह पद्धति प्रायः सबंत्र अपनाई गई है। यथा-- 


तत्‌ नः अय॑ एकः आत्मा अस्तु--तत्‌ कहतां तिहि कारण तहि, नः कहतां हम 
कहूँ प्रयं कहतां विद्यमान छे, एक: कहता शुद्ध, भ्रात्मा कहतां चेतन पदार्थ, भ्रस्तु कहतां होठ । 
भावाथ इस्यो-जो जीव वस्तु चेतना लक्षरा तो सहज ही छे । परि मिथ्यात्व परिणाम करि 
भम्यो होतो प्रपना स्वरूप कहु नहीं जाने छे । तिहि सहि भ्रश्ञानी ही कहिजे। तहि तहि इसो 
कहा जो मिथ्या परिणा सके गया थी यो ही जीव श्रपना स्वरूपको अझ्नुभवनशीलो होह। 
कलश ६। 


स्वभावतः खण्डान्वयरूपसे अथ लिखनेकी पद्धतिमें विशेषणों और तत्सम्बन्धी सन्द- 

भंका स्पष्टीकरण बादमें किया जाता है। ज्ञात होता है कि इसी कारण उत्तर कालमें भ्रत्येक 

कलशके प्रकृत अर्थकों 'खण्हान्वय सहित अथ' पद द्वारा उल्लिखित किया जाने छगा है। किन्तु 

इसे स्वयं कविवरने स्वीकार किया होगा ऐसा नहीं जान पड़ता; क्योंकि इस पद्धतिसे अथ 

कर समय जो शैली स्वीकार की जाती है वह इस टीका अविकलरूपसे दृष्टिगोचर नहीं 
| 


टीकामे दूसरी विशेषता अर्थ करने की पद्धतिसे सम्बन्ध रखती है, क्योंकि कविवरने 

प्रत्येक शब्दका अर्थ प्राय: शब्दानुगामिनी पद्धतिसे न करके भावानुगामिनी पद्धतिसे किया 

है। इससे प्रत्यके कलशमें कौन शब्द किस भावषको छक्ष्यमें रखकर प्रयुक्त किया गया है 

इसे समभनेमें बड़ी सहायता मिलती है। इसप्रकार यह्द टीका भ्रत्येक कलशके मात्र शब्दा- 

;38- अर्थको स्पष्ट करनेबाली टीका न होकर उसके रहस्यको प्रकाशित करनेवाली भाषश्रवण 
का है। 


(८5) 


इसमें जो तीसरी विशेषता पाई जाती है वह आध्यात्मिक रहस्यको न सममनेवाले 
महानुभावोंको उतनी रुचिकर प्रतीत भले ही न हो पर इतने मात्रसे उसकी महत्ता कम नहीं 
की जा सकती | उदाहरणार्थ तीसरे कलश को लीजिये | इसमें षष्ठयन्त “अनुभूतेः पद और 
उसके विशेषणरूपसे प्रयुक्त हुआ पद ख्लीलिंग होनेपर भी उसे “मम” का विशेषण बनाया गया 
है। कविवरने ऐसा करते हुए प्जो जिस समय जिस भावसे परिणत होता है, तन्‍्मय होता हैः 
इस सिद्धान्तको ध्यानमे रखा है। प्रकृमें सार बात यह है कि कबि अपने द्वारा किये गये अर्थद्वारा 
यह सूचित करते हैं कि यद्यपि द्रव्यार्थिक दृष्टिसे आत्मा चिन्मात्रमूर्ति है, तथापि अनुभूतिमें 
जो कल्मषता शेष है तत्वरूप मेरी परम विशुद्धि होओ अथीौत्‌ रागका विकल्प दूर होकर 
स्वभावमें एकल बुद्धिरूप में परिणमूँ । सम्यग्दृष्टि द्रव्यदष्टि होता है, इसलिए वह स्वभावके 
लक्ष्यसे उत्पन्न हुई पर्योयक्रों तन्मयरूपसे ही अनुभवता है। आचार्य अमृतचन्द्र द्वारा भेद 
विवक्षासे किये गये कथनमें यह अर्थ गर्मित है यह कविवरके उक्त प्रकारसे किये गये अर्थका 
तातपय है । यह्‌ गूढ़ रहस्य है जो तस्त्वदृष्टिके अनुभवम ही आ सकता है। 


इस प्रकार यह टीका जहाँ अ्थंगत अनेक विशेषताओंको लिये हुए है वहां इस द्वारा 
अनेक रहस्योंपर भी सुन्दर प्रकाश ढाला गया है। यथा-- 


नमः समयप्ताराय (क० १ )-समयसारको नमस्कार हो। अन्य पुदुगलादि 


द्रव्यों और संसारी जीवोंको नमस्कार न कर अमुक विशेषशोंसे युक्त समयसारको ही क्यों 
नमस्कार किया है ( वह रहस्य क्या है ! प्रयोजनको जाने बिना मन्द पुरुष भी प्रवृत्ति नहीं करता 
ऐसा न्याय है। कविवरके सामने यह समस्या थी। उसी समस्याके समाधान स्वरूप वे 
'समयसार' पदमे आये हुए 'सार' पदसे व्यक्त होनेवाले रहस्यको स्पष्ट करते हुए लिखते हैं-- 


'शुद्ध जीवके सारपना धटता है। सार श्रर्थात्‌ हितकारी, श्रसार श्र्थात्‌ झहित- 
कारी। सो हितकारी सुख जानना, भ्रहितकारी दुख जानना। कारण कि भ्रशीव पदार्थ 
पुदृगल, धम्म, श्रधमं, प्राकाश, कालके श्रोर संसारी जीवके सुख नहीं, ज्ञान भी नहीं, प्रौर 
उनका स्वरूप जानने पर जाननहारे जीवकों भी सुख नहीं, ज्ञान भी नहों, इसलिए इनके 
सारपता घटता नहीं । शुद्ध जोबके सुख है, ज्ञान भो है, उनको जानने पर--अ्रनु भवने पर 
जाननहारेको सुख है, ज्ञान भी है, इसलिए शुद्ध जीवके सारपना घटता है।' 


ये कविवरके सप्रयोजन भावभरे शब्द हैं| इन्हें पढ़ते ही कविबर दौलतरामजीके छह- 
ढालाके ये वचन चित्तको आकर्षित कर लेते हैं-- 


तीन भुवन में सार बीतराग विज्ञानता। 
शिवस्वरूप शिवकार नमहूँ त्रियोग सम्हारके ॥ ११ 


झातमको हित है सुख, तो सुख प्राकुलता बिन कहिये। 
झाकुलता शिवमांहि न, तातें शिवमग लाग्यो चहिये।॥ 


मालूम पड़ता है कि कविवर दौलतरामजीके समक्ष यह टीका वचन था। उसे लक्ष्यमें 
रखकर ही उन्होंने इन साररूप छन्दोंकी रचना की है । 


(६) 
प्रत्यगात्मन! (क० २ )--दूसरे कलश द्वारा अनेकान्त स्वरूप भावषचनके साथ 


स्याद्गादमयी दिव्यध्वनिकी स्तुति की गई है। अतएब पभ्रश्न हुआ कि वाणी तो पुदूगलरूप 
अचेतन है, उसे नमस्कार कैसा ? इस समस्त प्रसंगको ध्यानमें रखकर कविबवर कहते हैं-- 

कोई वितर्क करेगा कि विव्यध्वनि तो पुदृगला८मक है, भ्रचेतन है, भ्रचेतनकों 
नमस्कार निषिद्ध है। उसके प्रति समाधान करनेके निमित्त यह प्रथं कहा कि बारी सर्वश- 
स्वरूप-प्रनुसारिणी है। ऐसा माने बिना भी बने नहीं। उसका विवरण--वाणी तो 
प्रवेतन है। उसको सुनने पर जीवादि पदार्थंका स्वरूप ज्ञान जिस प्रकार उपजता है उसी 
प्रकार जानना--वारीका प्ृज्यपना भो है ।' 

कबिवरके इस वचनसे दो बाते ज्ञात होती हैं--प्रथम तो यह कि द्व्यध्वनि उसीका नाम 
है जो सर्वज्ञके स्वरूपके अनुरूप वस्तुस्वरूपका प्रतिपादन करती है । इसी तथ्यको स्पष्ट करनेके 
अभिप्रायसे कविवरने “प्रत्यगात्मन्‌! शब्दका अथ स्वज्ञष बीतराग किया है जो युक्त है | दूसरी 
बात यह ज्ञात होती है कि स्वेज्ञ बीतराग और दिव्यध्वनि इन दोनोंके मध्य निमित्त-नैमित्तिक 
सम्बन्ध है। दिव्यध्वनिकी प्रामाशिकता भी इसी कारण व्यवहार पदवीको प्राप्त द्ोती है। 
स्वतःसिद्ध इसी भावषको व्यक्त करनेबाला कविबर दौलतरामजीका यह वचन ज्ञातव्य है-- 
भविभागनि वचिजोगे वसाय। 
तुम धुनि हूं सुनि विभ्रम नसाय ॥। 

जिनवचसि रमनन्‍्ते ( क० ४ )--इस पदका भाव स्पष्ट करते हुए कविवरने जो 
कुछ अपूर्व अरथका उद्घाटन किया है वह हृदयंगम करने योग्य है। वे लिखते हैं-- 

'बचन पुदूगल है उसकी रुचि करने पर स्वरूपको प्राप्ति नहीों। इसलिये बचनके 
द्वारा कही जाती है जो कोई उपादेय वस्तु उसका अनुभव करने पर फल प्राप्ति है ।' 

कविवरने (जिनवचसि रमन्ते' पदका यह अर्थ उसी कलशके उत्तराद्धको दृष्टिमें 
रखकर किया है । इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि दोनों नयोंके विषयको जानना एक बात है और 
जानकर निश्चय नयके विषयभुत शुद्ध बस्तुका आश्रय लेकर उसमें रममाण होना दूसरी बात 
है। कविवरने उक्त शब्दों द्वारा इसी आशयको अभिव्यक्त किया है। 

प्रावपदव्यां (क० ४ )--अर्वोचीनपद्व्यां *--व्यवहारपदव्यां * । ज्ञानी जीवकी दो 
अवस्थाएं होती हैं--सबिकल्प दशा और निर्विकल्प दुशा। प्रकृतमें 'प्राक्पदवीं' पदका अर्थ 
'सबिकल्प दशा” है। इस द्वारा यह अर्थ स्पष्ट किया गया है कि यद्यपि सबिकल्प दशामें 
ठयवहारनय हस्तावलम्ब है, परन्तु अनुभूति अवस्थामें ( निर्विकल्प दशामें ) उसका कोई 
प्रयोजन नहीं । इसी भावकों कविवर इन शब्दोंमें स्पष्ट करते हुए छिखते हैं-- 

जो कोई सहजरूपसे, प्रज्ञानी ( मन्दज्ञानो ) हैं, जीवादि पदार्थोंका द्रव्य-गुरा 
पर्याय स्वरूप जाननेके प्रभिलाषी हैं, उनके लिये गुण-गुणी भेदरूप कथन योग्य है।' 


नवतत्त्वगतत्वे 5पि यदेकत्व॑ं न ध्ुश्अति (क० ७ )--जीवबस्तु नौ तत्त्वरूप होकर 


१. पद्मनन्दीपंचविंशतिका एकश्वसप्रति अधिकार श्छोक १६। २. उसकी टीका | 
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भी अपने एकत्वका त्याग नहीं करती इस तथ्यको सममानेका कविवरका दृष्टिकोण अनूठा है। 
उन्हींके शब्दोंम पढ़िये-- 


जैसे ध्रग्ति दाहक लक्षणवाली है, वह का, तर, कण्डा श्रादि समस्त दाह्यको 
दहती है, दहती हुई श्रग्नि दाह्माकार होतो है, पर उसका विचार है कि जो उसे काठ, तरण 
झोौर कण्डेकी ध्राकृतिमें देखा जाये तो काप्की भ्रर्नि, तराकी भ्रग्ति शोर कण्डेकी भ्रर्ति 
ऐसा कहना साँचा हो है। भोर जो भ्रग्निकी उच्णतामात्र विचारा जाये तो उष्णमात्र है। 
काठ्की अग्नि, तृरकों भ्रग्ति शोर कण्डेकी भ्ररिन ऐसे समस्त विकल्प भूठे हैं। उसी प्रकार 
नो तत्त्वरूप जीवके परिणाम हैं। थे परिणाम कितने ही शुद्धरूप हैं, कितने ही भ्रशुद्धरूप 
हैं। जो नौ परिणाममें ही देखा जाये तो नौ ही तस्व साँचे हैं श्लौर जो चेतनामात्र प्रनुभव 
किया जाये तो नो हो विकल्प भूठे हैं।' 


इसी तथ्यको कलश ८ में र्वण और वानभेदकों दृष्टान्तरूपमें प्रस्तुत कर कविवरने 
ओर भी आलड्डारिक भाषा द्वारा समझाया है। यथा-- 

'स्वणंमात्र न देखा जाये, बानभेदमात्र देखा जाय तो बानभेद है; स्वरणंकी शक्ति 
ऐसी भी है। जो बानभेद न देखा जाय, केवल स्वरणंमात्र देखा जाय तो बानभेद भूठा है। 
इसी प्रकार जो शुद्ध जीव वस्तुमात्र न देखी जाय, गुरणा-पर्यायमात्र या उत्पाद-व्यय-प्रौव्य- 
मात्र देखा जाय तो गुण-पर्याव हैं तथा उत्पाद-व्यय-प्रौष्य हैं; जीव वस्तु ऐसी भी है। जो 
गुरा-पर्याय भेद या उत्पाद व्यय-श्रौव्य भेद न देखा जाय, वस्तुमात्र देखी जाय तो समस्त 
भेद भूठा है। ऐसा भ्रनुभव सम्यकत्व है ।' 

उदयति न नयश्री! .( क० ९ )--अनुभव क्‍या है और अनुभषके कालमें 


जीवकी फेसी अवस्था होती है उसे स्पष्ट करते हुए कविने जो बचन प्रयोग किया है वह अद्भुत 
है। रसास्वाद कीजिये-- 

'झनुभव प्रत्यक्ष ज्ञान है। प्रत्यक्ष ज्ञान हे भ्रर्थात्‌ वेच्-वेदकभावसे पश्रास्वादरूप है 
झोर बह प्रनुभव परसहायसे निरपेक्ष है। ऐसा भ्रनुभव यद्यपि ज्ञानविशेष है तथापि 
सम्पक्त्वके साथ प्रविनाभृत है, क्योंकि यह सम्यग्ह्ठिके होता है, मिथ्याहृष्टिके नहीं होता है 
ऐसा निश्चय है। ऐसा भ्रनुभव होने पर जीववस्तु भ्रपने शुद्धत्वरूपको प्रत्यक्षरूपसे भ्रास्थादतो 
है, इसलिये जितने कालतक शअ्रनुभव होता है उतने कालतक बचन व्यवहार सहज ही बन्द 
रहता है ।' क्‍ 

इसी तथ्यको स्पष्ट करते हुए वे आगे पुनः लिखते हैं-- 

जो पक्‍नुभवके झाने पर प्रमाण-नय-निक्षेप ही भूठा है। वहाँ रागादि विकल्पोंकी 
क्या कथा। भावार्थ इस प्रकार है--जो रागादि तो भूठा हो है, जीवस्वरूपसे बाह्य है । 
प्रमारा-तय-निरषषेपरूप बुद्धिके द्वारा एक ही जीवद्रव्यका द्रव्य-गुरा-पर्यायरूप झ्रथवा उत्पाद- 
दयय-क्रोग्यरूप भेद किया जाता है, वे समस्त भूठे हैं। इन सबके भूठे होने पर जो कुछ 
बस्तुका स्वाद है सो अनुभव है ।' 

इसी तथ्यको कलश १० की टीकाम इन शब्दोंमे व्यक्त किया है-- 

समस्त संकल्प-विकल्पसे रहित वस्तुस्वरूपका ध्ननुभव सम्यकत्व है ।' 
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रागादि परिणाम अथवा सुख-दुःख परिणाम स्वभाव परिणतिसे बाह्य कैसे हैं इसका 
ज्ञान कराते हुए कलश ११ की टीकामें कविवर कहते हैं-- 


यहाँ पर कोई प्रइन करता है कि जीवको तो शुद्धस्वरूप कहा भ्रोर वह ऐसा हो है, 
परन्तु राग-देष-मोहरुप परिणामोंको प्रथवा सुख-दुःख झादिरूप परिणामोंकों कोन करता 
है, कौन भोगता है ? उत्तर इस प्रकार है कि इन परिरामोंकों करे तो जीव करता है भौर 
जीव भोगता है। परन्तु यह परिणाति विभावरुप है, उपाधिरूप है। इस कारण निजस्वरूप 
विचारने पर यह जीवका स्वरूप नहों हे ऐसा कहा जाता है।' 

शुद्धात्मानुभव किसे कहते हैं इसका स्पष्टीकरण कलश १३ की टीकामे पढ़िये-- 

“निरुपाधिरुपसे जीव द्रव्य जेता है वसा ही प्रत्यक्षरुपसे प्रास्वाद श्रावे इसका नाम 
शुद्धात्मानुभव है ।' 

द्वादशाबज्ञान और शुद्धात्मानुभवर्मे क्या अन्तर है इसका जिन सुन्दर शब्दोंमें 
कविवरने कलश १४ की टीकाम स्पष्टी करण किया है वह ज्ञातव्य है-- 

इस प्रसड़में श्लोर भी संशय होता है कि द्ादशाड्रज्ञान कुछ प्रपूर्व लब्धि है। 
उसके प्रति समाधान इस प्रकार है कि द्वादशाड्ज्ञान भी विकल्प है। उसमें भो ऐसा कहा 
है कि शुद्धात्मानुभृति मोक्षमार्ग है, इसलिये शुद्धात्मानुभूतिके होनेपर शाख पढ़नेकी कुछ 
झटक नहीं है ।' 

मोक्ष जानेमे द्रव्यान्तरका सहारा क्यों नहीं है इसका स्पष्टीकरण कविवरने कलश १५ 
की टीकामे इन शब्दोंमें किया है-- 

'एक ही जीव द्रव्य कारणरूप भी श्रपनेमें ही परिणमता है श्रोर कार्यर॒प भी 
झपनेमें परिशमता है। इस काररा मोक्ष जानेमें किसी द्रव्यास्तरका सहारा नहों है, इसलिये 
शुद्ध श्रात्माका ध्रनुभव करना चाहिये ।' 


शरीर भिन्न है और आत्मा भिन्न है मात्र ऐसा जानना कार्यकारी नहीं । तो क्‍या है 
इसका रपष्टी करण कलश २३ की टीकामे पढ़िये-- 


'शरीर तो श्रचेतन है, विनश्वर है। शरोरसे भिन्न कोई तो पुरुष है ऐसा जानपना 
ऐसी प्रतीति मिथ्याहृष्टि जीबके भी होती है पर साध्यसिद्धि तो कुछ नहीं। जब जीव 
द्रव्यका द्रव्य-गुरा-पर्यायस्वर॒प प्रत्यक्ष प्रास्वाद झ्राता है तब सम्यर्दशन-जशान-चारित्र है, 
सकल कर्मक्षय मोक्ष लक्षण भो है।' 

जो शरीर सुख-दुःख राग-द्व ष-मोहकी त्यागबुद्धिको कारण और घिद्रप आत्मानु- 
भवको कार्य मानते हैं उनको समभाते हुए कविवर क० २६ में क्या कहते हैं. यह उन्हींके 
समपंक शब्दोंमें पढ़िये-- 

कोई जानेगा कि जितना भी शरीर, सुख, दुख, राग, हेष, मोह है उसकी 
त्यागबुद्धि कुछ प्रन्य है--फारणर्‌प है। तथा शुद्ध चिद्रपसात्रका प्रनुभव कुछ प्रन्य है-- 
कार्यर्‌प है। उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि राग, द्वष, मोह, शरीर, सुख, दुःख झादि 
विभाव पर्यायर्‌प परिराति. हुए जोवका जिस कालमें ऐसा प्रशुद्ध परिणामर्‌प संस्कार छूट 
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माता है उसी कालमें इसके प्रनुभव है। उसका विवरण--जो शुद्धचेतनामात्रका प्रास्वाद 
झाये बिना प्रशुद्ध भावरप परिणाम छूटता नहों झोर प्रशुद्ध संस्कार छूटे बिना शुद्ध 
स्वर्पका श्रनुभव होता नहीं । इसलिये जो कुछ है सो एक ही काल, एक ही वस्तु, एक ही 
ज्ञान, एक ही स्वाद है ।' 

जो सममते हैं कि जैनसिद्धान्तका बारबार अभ्यास करनेसे जो दृढ़ प्रतीति होती है 
उसका नाम अनुभव है। कविवर उनकी इस धारणाको कलश ३० में ठीक न बतढाते हुए 
लिखते हैं-- 

कोई जानेगा कि जेनसिद्धान्तका बारबार भप्रम्यात करनेसे हढ़ प्रतीति होती है 
उसका नाम प्रनुभव है सो ऐसा नहीं है। मिथ्यात्वकर्मंका रसपाक मिटने पर मिथ्यात्वभाव- 
र॒प परिणमन मिटता है तो वस्तुस्वर॒पका प्रत्यक्षरपसे प्रास्वाद श्राता है, उसका ताम 
प्रनुभव है ।' 

विधि प्रतिषेधरूपसे जीवका स्वरूप क्या है इसे रपष्ट करते हुए कलश ३३ की टीकामे 
बतलाया है-- 

शुद्ध जोब है, टंकोरकीर्ण है, चिद्र॒प हे ऐसा कहना विधि कही जाती हें। जीवका 
स्वर॒प गुरास्थान नहीं, कमे-नोकर्म जीवके नहीं, भावकर्म जीवका नहीं ऐसा कहना प्रतिषेष 
कहलाता है ।' 

हेय-उपादेयका ज्ञान कराते हुए कलश ३६ की टीकामे कहा है-- 

“जितनी कुछ कर्मंजाति हैँ वह समस्त हेय हे । उसमें कोई कर्म उपादेय नहीं हे । 

इसलिये क्‍या कर्शव्य है इस बातको रपष्ट करते हुए उसीमें बतछाया है-- 

जितने भी विभाव परिणाम हैं वे सब जीवके नहीं हैं । शुद्ध चेतन्यमात्र जीव है 
ऐसा प्रनुभव कर्त्तव्य है ।' 

कलश ३७ की टीकामें इसी तथ्यको पुनः स्पष्ट करते हुए लिखा है-- 

'वर्णादिक श्रौर रागादि विद्यमान दिखलाई पड़ते हैं। तथापि स्वरूप प्रनुभवने पर 
स्वरूपमात्र है, विभाव-परिशतिरप वस्तु तो कुछ नहीं ।' 

कमबन्ध पर्योयसे जीव केसे भिन्न है इसे दृष्टान्त द्वारा समभाते हुए कलश ४४ की 
टीकामे कहा है-- 


जिस प्रकार पानी कीचड़के मिलने पर मेला है। सो वह मेलापन रड्ड है, सो 
रंगको प्रंगीकार न कर बाकी जो कुछ है सो पानो है। उसी प्रकार जीवकी कमंबन्ध 
पर्यायर्‌प प्रवस्थामें रागादिभाव रंग है, सो रंगको भ्रंगीकार न कर बाकी जो कुछ हूँ सो 
चेतन धातुमात्र वस्तु हे। इसोका नाम शुद्धस्वर॒प अनुभव जानना जो सम्यग्हष्ठिके 
होता है ।' 

इसी तथ्यको स्पष्ट करते हुए कलश ४५ की टीकामें लिखा है-- 

'जिस प्रकार स्वर भोर पाषाण मिले हुए चले झा रहे हैं भोर भिन्न-भिम्नरप हैं। 
तथापि झरिनिका संयोग जब हो पाते हैं तभी तत्काल भिन्न-भिन्न होते हैं। उसी प्रकार 
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जीव झोर कर्मका संयोग प्रनादिसे चला भा रहा है शोर जीव कर्म सिम्त-भिन्‍्म हैं। तथापि 
शुद्धस्वरूप अनुभव बिना प्रगटरपसे भिन्‍न-भिन्‍न होते नहीं, जिस काल शुद्धस्वर॒प प्रनुभव 
होता है उस काल शिन्‍न-भिन्‍न होते हैं।' 

विपरीत बुद्धि और कमंबन्ध मिटनेके उपायका निर्देश करते हुए कलश ४७ की 
टीकाम लिखा है-- 

जैसे सूर्यका प्रकाश होने पर श्रंधकारको श्रवसर नहीं, बेसे शुद्ध स्वरप भ्रनुभव होने 
पर विपरीतरप मिथ्यात्व बुद्धिका प्रवेश नहीं। यहाँ पर कोई प्रश्न करता हैँ कि शुद्ध शानका 
झनुभव होने पर विपरीत श्रुद्धिमात्र सिटती हें कि कर्मबन्ध मिटता हैँ ? उत्तर इस प्रकार 
है कि विपरीत ब्रुद्धि मिटतो हैँ, कर्मंबन्ध भी मिटता है ।' 

कर्ता -कमंका विचार करते हुए कलश ४६ की टीकाम छिखा है-- 

जैसे उपचारमात्रसे द्रव्य झपने परिरशाममात्रका कर्ता हे, वही परिशाम द्रव्यका 
किया हुप्ना हूँ वेसे प्रन्य द्रव्यका कर्ता भ्रन्य द्रव्य उपचारमात्रसे भी नहीं हे, क्योंकि एकसत्त्व 
नहीं, भिन्‍न सर्त्व हें ।' 

जीव और कमंका परस्पर क्या सम्बन्ध है इस तथ्यको स्पष्ट करते हुए कलश ४० की 
टीकामें लिखा है-- 

'जीव द्रव्य ज्ञाता है, पुदूगलकम शेय है ऐसा जीवकों कर्मको ज्ञेय-जशञायक सम्बन्ध है, 
तथापि व्याप्य-ब्यापक सम्बन्ध नहों है, व्रव्योंका भ्रत्यन्त भिन्नपना है, एकपना नहीं है ।' 

कर्ता-कर्म-क्रियाका ज्ञान कराते हुए कलश ४१ की टीकामें पुनः लिखा है-- 

'कर्ता-कर्म-क्रियाका स्वरूप तो इस प्रकार हे, इसलिये ज्ञानावरणादि द्रव्य पिण्डरूप 
करममका कर्ता जीवद्रब्य है ऐसा जानना भूठा है, क्योंकि जोवद्रव्यका श्लोर पुदृगलकमंका 
एक सत्त्व नहीं; कर्ता-कर्मं-क्रियांको कौन घटना ?' 

इसी तथ्यक्री कछश ४२-४३ में पुनः स्पष्ट किया है-- 

ज्ञानावरणादि द्रव्यरूप पुदूगलपिण्ड कमका कर्ता जीववबस्तु है ऐसा जानपना 
मिथ्याज्ञान है, क्योंकि एक सत्तत्में कर्ता-कर्म-क्रिया उपचारसे कहा जाता है। भिन्‍न सत््वरूप 
है जो जीवद्रव्य-पुद्गलद्रव्प उनको कर्ता-कर्म-क्रिया कहाँसे घटेगा ? 

'जीवद्रव्य-पुदूगलद्र व्य भिन्‍न सत्तारूप हैं सो जो पहले भिन्‍न सत्तापन छोड़कर एक 
सत्तारुप होें तो पीछे कर्ता-क्त-क्रियापना घटित हो । सो तो एकरूप होते नहीं, इसलिये 
जीव-पुद्गलका श्रापत्तमें कर्ता-कर्म-क्रियापना घटित नहों होता ॥' 


जीव्र अज्ञानसे विभावका कर्ता है इसे स्पष्ट करते हुट कछश ४८ की टीकामे लिखा है-- 


जंसे सपुद्रका स्वकूप निशचल है, वायुसे प्रेरित होकर उछलता है भोर उछुलनेका 
कर्ता भो होता है, बसे ही जीव द्रव्पस्वरूपसे भ्रकर्ता है। कर्म संपोगसे विभावरूप परिणशमता 
है, इसलिये विभावपनेका कर्ता भी होता है। परन्तु प्रशानसे, स्वभाव तो नहों । 


जीब अपने परिणामका कर्ता क्‍यों है और पुदूगल कमका को क्यों नहीं इसका 
स्पष्टीकरण कछश ६ की टीकामे इस प्रकार किया है-- 


( १४ ) 


'जीवद्रव्य प्रशुद्ध वेततारूप परिणमता है, शुद्ध चेतनारुप परिणमता है, इसलिये 
जिस कालमें जिस चेतनारूप परिणशमता है उस कालमें उसी चेतनाके साथ व्याप्य-व्यापकरुप 
है, इसलिये उस कालमें उसी चेतनाका कर्ता है। तो भी पुदगल पिण्डरूप जो शञानावरणादि 
कर्म है उसके साथ तो व्याप्य-व्यापकरूप तो नहीं है । इसलिये उसका कर्ता नहीं है ।' 


जीवके रागादिभाव और कर्म परिणामम निमित्त-नेमित्तिकभाव क्‍यों है, कतों-कर्मपना 
क्यों नहीं इसका स्पष्टीकरण कलश ६८ की टीकामे इसप्रकार किया है-- 


जैसे कलशरूप मृत्तिका परिणमती है, जेसे कुम्भकारका परिणाम उसका बाह्य 
निमित्त कारण है, व्याप्य-ब्यापकर॒प नहीं है उसी प्रकार ज्ञानावरणादि कर्म पिण्डरप 
पुदूगलब्रव्य स्वयं व्याप्य-व्यापकर्‌प है। तथापि जीवका भ्रशुद्धचेतनारप मोह, राग, हेषादि 
परिणाम बाह्य निमित्त कारण है, व्याप्य-व्यापकरप तो नहीं है ।' 


बस्‍्तुमात्रका अनुभवशीली जीव परम सुखी केसे है इसे रपष्ट करते हुए कलश ६६ की 
टीकामें कहा है-- 


जो एक सत्तवर॒प वस्तु है, उसका द्रव्य-गुरा-पर्यायर॒प, उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरप 
विचार करनेपर विकल्प होता है, उस विकल्पके होनेपर मन प्राकुल होता है, प्राकुलता 
दुःख है, इसलिये वस्तुमात्रके श्रनुभवने पर विकल्प सिटता है, विकल्पके मिटनेपर 
प्राकुलता मिटती है, भ्राकुलताके मिवनेपर दूःख मिटता है, इससे झ्रनुभवशीली जीव परम 
सुखी है । 

स्वभाव और कर्मोपाधिमे अन्तरको दिखलाते हुए कलश ६१ की टीकामें लिखा है-- 

जैसे सुययका प्रकाश होनेपर श्रंधकार फट जाता है उसीप्रकार शुद्ध चंतन्यमात्रका 
प्रनुभव होनेपर यावत्‌ समस्त विकल्प मिटते हैं। ऐसी शुद्ध चेतन्यवस्तु है सो मेरा स्वभाव, 
प्रन्य समस्त कमंकी उपाधि है ।' 


नय विकल्पके मिटनेके उपायका निदेश करते हुए कलश ६२-६३ की टीकामे लिखा 
श्द्ध स्वर॒पका अनुभव होनेपर जिसप्रकार नयविकल्प मिटते हैं उसीप्रकार समस्त 
कमंके उदयसे होनेवाले जितने भाव हैं थे भी श्रवश्य मिटते हैं ऐसा स्वभाव हे ।' 


“जितना नय हूँ उतना श्रुतज्ञानरप हूं, श्रुतज्ञान परोक्ष है, भ्रनुभव प्रत्यक्ष हे, इसलिये 
श्रुतश्ञान बिना जो ज्ञान हे वह प्रत्यक्ष भ्रनुभवता हूँ ।' 

जीव अज्ञान भावका कब कर्ता है और कब अकर्ता है इसका स्पष्टीकरण करते हुए 
कलश ६४ की टीकाम लिखा है-- 


'कोई ऐसा मानेगा कि जीव द्रव्य सदा ही प्रकर्ता है उसके प्रति ऐसा समाधान कि 
जितने काल तक जीवका सम्यकत्व गुर प्रगट नहीं होता उतने कालतक जीव मिथ्याहृष्टि है । 
मिथ्याहृष्टि हो तो प्रशुद्ध परिणामका कर्ता होता है। सो जब सम्यक्‍्त्व गुरा प्रगट होता 
है तब झ्ह्ुद्ध परिणाम मिटता है, तब प्रशुद्ध परिणामका कर्ता नहीं होता ।' 


( (११ ) 


अशुभ कम बुरा और शुभ कर्म भरा ऐसी मान्यता अक्ञानका फल है इसका स्पष्टी- 
करण करते हुए १०० की टीकाम लिखा है-- 

जैसे भ्रशुभकर्म जीवकों दुःख करता है उसी प्रकार शुभकर्म भी जीवकों दुःख 
करता है। कमंमें तो भला कोई नहीं है। भ्रपने मोहको लिये हुए मिथ्यादृष्टि जीव कर्मकों 
भला करके मानता है। ऐसी भेद प्रतीति शुद्ध स्वरूपका प्रनुभव हुआ तबसे पाई जाती है ।' 

शुभोपयोग भला, उससे क्रमसे कर्म नि्जरा होकर मोत्ष प्राप्ति होती है यह मान्यता 
कैसे भूठी है इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश १०१ की टीकामें छिखा है-- 

कोई जीव शुभोपयोगी होता हुश्ना यतिक्रियामें मग्न होता हुआ शुद्धोपपोगको 
नहीं जानता, केवल यतिक्रियामात्र मगन है। वह जीव ऐसा जानता है कि में तो सुनोश्वर, 
हमको विषय-कषाय सामग्री निषिद्ध है। ऐसा जानकर विषय कषाय सामग्रीको छोड़ता 
है, भ्रापको धन्यपना मानता है, भोक्षमार्ग मानता है। सो विचार करनेपर ऐसा जीव 
मिथ्याहृष्टि है। कर्मंबन्धकों करता है, काँई भलापन तो नहीं है ।' 


क्रिया संस्कार छूटनेपर ही झुद्धस्वरूपका अनुभव संभव है इसका स्पष्टीकरण कलश 
१०४ की टीकामें इसप्रकार किया है-- 

'शुभ-प्रशुभ क्रियामें मर्न होता हुझ्ला जीव विकल्पी है, इससे दुःखी है । क्रिया 
संस्कार छूटकर शुद्धस्वरूपका अभ्रनुभव होते ही जीव निविकल्प है, इससे सुखो है ।' 


केसा अनुभव होनेपर मोक्ष होता है इसका स्पष्टीकरण कछश १०४ की टीकाम इस- 
प्रकार किया है-- 

'जीवका स्वरूप सदा कमंसे मुक्त है। उसको प्रनुभवने पर मोक्ष होता है ऐसा 
घटता है, विरुद्ध तो नहों ।' 


स्वरूपाच रण चारित्र क्या है इसका स्पष्टीकरण कलश १०६ की टीकाम इस प्रकार 
किया है-- 


'कोई जानेगा कि स्वरूपाचररा चारित्र ऐसा कहा जाता है जो भ्रात्माके शुद्ध रव- 
रूपको विचारे प्रथवा चिन्तवे प्रथवा एकाग्ररूपसे मरन होकर अ्रनुभवे । सो ऐसा तो नहां, 
उसके करने पर बन्ध होता है, क्योंकि ऐसा तो स्वरूपाचरण चारित्र नहीं हे। तो स्वरूपा- 
घररा चारित्र कसा है ? जिस प्रकार पन्ना ( सुवर्स पत्र ) पकानेसे सुबरामेंकी कालिमा 
जाती है, सुबण शुद्ध होता है उसी प्रकार जीब द्रव्यके प्रनादिसे भ्रशुद्ध चेतनारूप रागादि 
परिराम था, वह जाता है, शुद्ध स्वरूपसात्र शुद्ध चेतनारूप जीव द्रव्य परिरशामता है, उसका 
नाम स्वरूपाचरण चारित्र कहा जाता है, ऐसा मोक्षमा्ग है ।' 

शुभ-अशुभ क्रिया आदि बन्धका कारण है इसका निर्देश करते हुए कछश १०७ की 
टीकामें छिखा है-- 

जो शुभ-प्रशुभ क्रिया, सुक्ष्म-स्यूल भ्रन्तजेल्प बहिःजल्परूप जितना विकल्परुप 
झाचररा है वह सब कमेका उदयरूप परिणमन है, जीवका शुद्ध परिरामन नहीं है, इस- 
लिए समस्त ही प्राचरण मोक्षका कारण नहीं है, बन्धका काररा है । 


( ९६ ) 


विषय-कषायके समान व्यवह्ार चारित्र दुष्ट है इसका स्पष्टीकरण करते हुए कछश 
१०८ में लिखा है-- 


'यहाँ कोई जानेगा कि शुभ-प्रशुभ क्रियारूप जो भ्राचरणारूप चारित्र है सो करने 
योग्य नहीं है उसी प्रकार वर्जन करने योग्य भी नहीं है ? उत्तर इस प्रकार है--वर्जन 
करने योग्य है। कारण कि व्यवहार चारित्र होता हुआझा दुष्ट है, भप्रनिष्ट हे, घातक है, 
इसलिए विषय-कषायके समान क्रियारुप चारित्र निषिद्ध है।' 


( कछश १०६ ) ज्ञानमात्र मोक्षमार्ग कहनेका कारण--- 


'कोई प्राशंका करेगा कि सोक्षमार्ग सम्यर्दशन-ज्ञान-चारित्र इन तोनका मिला 
हुआ है, यहाँ ज्ञानमात्र मोक्षमा्गं कहा सो क्यों कहा ? उसका समाधान ऐसा है-- 
शुद्धस्वरूप शानमें सम्यग्दशन सम्यकचारित्र सहज हो गर्भित हैं, इसलिए दोष तो कुछ 
नहों, गुर है।' 

(कलश ११०) मिथ्यादृष्टिके समान सम्यग्दष्टिका शुभ क्रियारूप यतिपना भी मोक्षका 
कारण नहीं है इसका खुलासा-- 


वहाँ कोई भ्रान्ति करेगा जो मिथ्याहृष्टिका यतिपना क्रियारूप है सो बन्धका काररण 
है, सम्यग्हष्टिका हे जो यतिपता शुभ क्रियारूप सो सोक्षका कारण है। कारण कि 
झनुभव ज्ञान तथा दया ब्रत तप संयमर्‌प क्रिया दोनों सिलकर ज्ञानावरणादि कहा 
क्षय करते हैं। ऐसी प्रतीति कितने ही प्रशानी जीव करते हैं। वहाँ समाधान ऐसा-- 
जितनी शुभ-प्रशुभ क्रिया, बहिजेल्परप विकल्प श्रथवा श्रन्तजल्पर॒प श्रथवा व्रव्योंका 
विचारर्‌प श्रथवा शुद्ध स्वर॒पका विचार इत्यादि समस्त कम बन्धका कारण है। ऐसी क्रियाका 
ऐसा हो स्वभाव है। सम्यर्हष्टि मिथ्यादृष्टिका ऐसा भेद तो कुछ नहीं। ऐसी करतुृतिसे 
ऐसा बन्ध है। शुद्धस्वर॒प परिणमनभात्रसे मोक्ष है। यद्यपि एक ही कालमें सम्पर्दष्टि 
जीवके शुद्ध श्ञान भी है, क्रियारप परिणाम भी है। तथापि क्रिपारप है जो परिणाम 
उससे झ्केला बन्ध होता है, कर्मका क्षय एक श्रंशमात्र भी नहीं होता है। ऐसा वस्तुका 
स्वरूप, सहारा किसका। उसी समय शुद्ध स्वर॒प अनुभव ज्ञान भी है। उसी समय ज्ञानसे 
कर्मक्षय होता है, ( एक प्रंशमात्र भी बन्ध नहों होता है। वस्तुका ऐसा ही स्वर॒प है ।' 


( कलश ११२ ) समस्त क्रियामे ममत्रके त्यागके उपायका कथन-- 


“जितनी क्रिया है वह सब सोक्षमार्ग नहीं है ऐता जान समत््त क्रियामें ममत्वका 
त्यागकर शुद्ध ज्ञान मोक्षमार्ग है ऐसा सिद्धान्त सिद्ध हुम्ना ।' 


( कछश ११४ ) र्वभावप्राप्ति और विभावत्यागका एक ही काल है-- 


'जित काल शुद्ध चेतन्य वस्तुकी प्राप्ति होती है उसी काल मिध्यात्व-राय-द्ेषरप 
जीवका परिणाम मिटता है, इसलिए एक ही काल है, समयका भ्रन्तर नहों है ।' 


( कलश ११५ ) सम्यग्दृष्टि जीवके द्रव्यालब और भावास्रवसे रहित दोनेके कारणका 
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'शाखव दो प्रकारका है। विवरणश--एक द्रव्यालव है, एक भावाखव है । द्रव्यालव 
कहने पर क्मरप बंठे हैं प्रात्माके प्रदेशोंमें पुदृगलपिण्ड, ऐसे व्रव्याल़बसे जीव स्वभाव हो 
से रहित है। यद्यपि जीवके प्रदेश, कर्मपुदृगलपिण्डके प्रदेश एक ही क्षेत्रमें रहते हैं तथापि 
परस्पर एक व्रव्यरूप नहीं होते हैं, भ्रपने श्रपने द्रव्य-गुरा पर्यायरूप रहते हैं। इसलिए 
पुदूगलपिण्डसे जीव भिन्न है। भावात्रव कहनेपर मोह, राग, हेषरूप विभाव भ्रशुद्ध चेतन 
परिणाम सो ऐसा परिणाम यद्यपि जोवके मिथ्याहृष्टि प्रवस्थामें विद्यमान ही था तथापि 
सम्यक्त्वरूप परिणमने पर प्रशुद्ध परिणाम मिटा । इस कारण सम्यग्दृष्टि जीव भावाखवसे 
रहित है। इससे ऐसा भ्रर्थ निपजा कि सम्यर्टृष्टि जीव निराखव है।' 


( कलश ११६ ) सम्यग्दृष्टि कर्म बन्धका कर्ता क्‍यों नहीं इसका निर्देश-- 


'कोई प्रशानी जीव ऐसा मानेगा कि सम्पर्हृष्टि जीवके चारित्रमोहका उदय तो 
है, वह उबयमात्र होने पर श्रागामी ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध होता होगा ? समाधान इस 
प्रकार है--चारित्रमोहका उदयमात्र होने पर बन्ध नहीं है। उदयके होने पर जो जोवके 
राग, हेष, मोह परिणाम हो तो कम्मबन्ध होता है, प्रन्यथा सहल्न कारण हो तो भी कर्म- 
बन्ध नहीं होता । राग, हेष, मोह परिरणाम भी भिश्यात्व कर्मके उदयके सहारा है, 
मिथ्यात्वके जाने पर भ्रकेले चारित्रमोहके उदयके सहाराका राग, है ष, मोह परिणाम नहों 
है। इस कारण सम्यग्हष्टिके राग, 6 ष, मोह परिणाम होता नहीं, इसलिए कमंबन्धका 
कर्त्ता सम्यग्हष्टि जीव नहीं होता ।' 

( कलश १२१ ) सम्यम्दृष्टिके बन्ध नहीं है इसका तात्पयये-- 

जब जोव सम्पक्त्वको प्राप्त करता है तब चारित्रमोहके उदयमें बन्ध होता है, 
परन्तु बन्धशक्ति होन होती है, इसलिए बन्ध नहीं कहलाता ।' 

( कछश १२४ ) निर्विकल्पका अथ काष्ठके समान जड़ नहीं इस तथ्यका खुलासा-- 

'शुद्धस्वरूपके प्नुभवके काल जीव काछुके समान जड़ है ऐसा भी नहीं है, सामा- 
स्यतया सविकल्पी जीवके समान विकल्पी भी नहीं है, भावश्रुतज्ञानके द्वारा कुछ निविकल्प 
वस्तुमात्रको प्रवलम्बता है, भ्रवश्य भ्रवलम्बता है।' 

( कलछश १२५ ) शुद्धज्ञानमें जीतपना केसे घटता है-- 

'झास्रव तथा संवर परस्पर अति हो बरी हैं, इसलिए श्रनन्‍्त कालसे लेकर सर्व 
जशीवराशि विभाव मिथ्यात्वरूप परिणमता है, इस कारण शुद्ध ज्ञानका प्रकाश नहीं है । 
इसलिए प्राल़वके सहारे सब जोव हैं। काललब्धि पाकर कोई प्रासन्न भव्य जीव सम्यवक्‍रव- 
रूप स्वभाव परिरणाति परिरामता है, इससे शुद्ध प्रकाश प्रगट होता है, इससे कर्मका झालव 
मिठता है, इससे शुद्ध श्ञाकका जीतपना घटित होता है ।' 

( कछश १३० ) भेदज्ञान भी विकल्प है इसका सकारण निर्देश-- 

“निरन्तर शुद्ध स्वरूपका प्रनुभव कत्तव्य है। जिस काल सकल कर्मक्षय लक्षण 
मोक्ष होगा उस काल समस्त विकल्प सहज हो छूट जायेंगे। वहाँ भेदविशान भी एक 
४४४३१ है, केवलक्ञानके समान जोवका शुद्ध स्वरूप नहीं है, इसलिए सहज ही विता- 

| । 
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( कछश १३३ ) निर्जेराका स्वरूप-- 

'संवरपूर्वक जो निर्जेरा सो निजरा, क्‍योंकि जो संवरके बिना होती है सब जीवों को 
उदय देकर कर्की निर्जेरा सो नि्जरा नहों है ।' 

( कछश १३६ ) हेयोपादेय विचार-- 

शुद्ध चिद्र ५ उपादेय, भ्रन्य समस्त हेय । 

( कछश १४१ ) विकल्‍प का कारण-- 

'कोई ऐसा मानेगा कि जितनी ज्ञानकी पर्याय है वे समस्त भ्रशुद्धरूप हैं सो ऐसा तो 
नहीं, कारण कि जिस प्रकार ज्ञान शुद्ध है उसी प्रकार ज्ञानकी पर्याय बस्तुका स्वरूप है, 
इसलिए शुद्धस्वरूप है। परन्तु एक विशेष--पर्यायमात्रका अवधारणण करने पर विकल्प 
उत्पन्न होता है, भ्रनुभव निविकल्प है, इसलिए वस्तुमात्र भ्रनुभवने पर समस्त पर्याय भी 
ज्ञानमात्र है, इसलिए ज्ञानसात्र प्रनुभव योग्य है । 

( कछश १४४ ) अनुभव ही चिन्तामणि रत्न है-- 

'जिस प्रकार किसी पुण्यवान्‌ जीवके हाथमें चितामरिष रत्न होता है, उससे सब 
मनोरथ पूरा होता है, वह जीव लोहा, ताँबा, रूपा ऐसी धातुका संग्रह करता नहीं उसी 
प्रकार सम्यग्हृष्टि जीवके पास शुद्ध स्वरूप झ्नुभव ऐसा चिन्तामरिंग रत्न है, उसके द्वारा 
सकल कर्मक्षय होता है। परमात्मपदकी प्राप्ति होतो है । भ्रतीन्द्रिय सुखकी प्राप्ति होती है । 
वह सम्यग्हृष्टि जोव शुभ प्रशुभरूप श्रनेक क्रियाविकल्पका संग्रह करता तहीं, कारण कि 
हनसे कार्यसिद्धि होती नहीं ।' 

( कलश १५३ ) सम्यग्दष्टिके दृष्टान्त द्वारा वांछापूर्वक क्रियाका निषेध-- 

“जिस प्रकार किसीको रोग, शोक, दारिद्र बिना ही वांछाके होता है उसी प्रकार 
सम्यग्हृष्टि जीबके जो कोई क्विया होती है सो बिना ही बांदा के होती है ।' 

( कछश १६३ ) कमंबन्धके मेटनेका उपाय-- 

जिस प्रकार किसो जीवको मदिरा पिलाकर विकल किया जाता है, सर्वस्व छोन 
लिया जाता है, पदसे भ्रष्ट कर दिया जाता है उसी प्रकार अनादि कालसे लेकर सर्व जोव- 
राशि राग-देष-मोहरूप भ्रशुद्ध परिणामसे मतबाली हुई है। इससे ज्ञानावरणावि कर्मका 
बन्ध होता है। ऐसे बन्धको शुद्ध ज्ञानका भ्रनुभव मेटनशील है, इसलिए शुद्ध ज्ञान उपा- 
देय है।' 

( कलश १७५ ) द्रव्यके परिणामके कारणोंका निर्देश-- 


'द्रव्यके परिरयासका कारण दो प्रकारका है--एक उपादान कारण है, एक निमित्त 
कारण है। उपादान कारण द्रथ्यके भ्रन्तगं भित है भ्रपने परिराम-पर्यायरूप परिशमनशक्ति 
वह तो जिस द्रव्यको उसी व्रव्यमें होती है, ऐसा निश्चय है। निमित्त कारण--जिस द्रव्यका 
संयोग प्राप्त होनेसे प्रन्य द्रव्य भ्रपनी पर्यायरूप परिणमता है, वह तो जिस ब्रव्यकी 
उस द्रव्यमें होतो है, भ्रन्य द्रव्यगोचर नहों होती ऐसा निइचय है। जैसे मिट्टी घट पर्यायरूप 
परिणमती है। उसका उपादान कारण है मिट्टीमें घटरूप परिशमनशक्ति। निमित्त कारण 
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है बाहारूप कुम्हार, चक्र, दण्ड इत्यादि। वेसे ही जीवह्रव्य प्रशुद्ध परिणाम भोहराग है व- 
रूप परिणमता है। उसका उपादान कारण है जीवह्रव्यमें प्रन्त्गभित विभावरुप भ्रशुद् 
परिणामशक्ति ।' 

( कलश १७६-१७७ ) अकर्तो-कर्तो विचार 

'सस्यग्हृष्टि जीवके रागादि भ्शुद्ध परिणामोंका स्वासित्वपना नहीं है, इसलिए 
सम्यग्हृष्टि जीव कर्ता नहों है ।' 

'मिथ्याहृष्टि जीवके रागादि प्रशुद्ध परिणामोंका स्वामित्वपना है, इसलिए मिथ्या- 
दृष्टि जीव कर्ता है ।' 

( कलश १८० ) मात्र भेदज्ञान उपादेय है-- 

'जिसप्रकार करोंतके बार बार चालू करनेसे पुदूगल वस्तु काप्ठ श्रादि दो खण्ड हो 
जाता है उसी प्रकार भेदज्ञानके हारा जीव पुदुगलकों बार-बार भिन्‍त-भिन्‍न भ्रनुभव करने 
पर भिन्‍न-भिन्‍न हो जाते हैं, इसलिए भेदज्ञान उपादेय है ।' 

( कलश १८१ ) जीव कमको भिन्न करनेका उपाय-- 

'जिस प्रकार यद्यपि लोहसारकी छेनी भ्रति पेनो होती है तो भी सन्धिका विधार- 
कर देने पर छेद कर दो कर देती है उसी प्रकार यद्यपि सम्यग्हृष्ठि जीवका ज्ञान प्रत्यन्त 
तोक्ष्ण है तथापि जीव-कमकी है जो भोतरमें सन्धि उसमें प्रवेश करने पर प्रथम तो बुद्धि- 
गोचर छेदकर दो कर देता है। पदचात्‌ सकल कमंका क्षय होनेसे साक्षात्‌ छेदकर भिन्‍न 
भिन्‍न करता है।' 

( कलश १६१ ) मोक्षमार्गका स्वरूप निरूपण-- 

सर्व प्रशुद्धपनाके मिटनेसे शुद्धपना होता है। उसके सहाराका है शुद्ध चिद्र पका 
प्रनुभव, ऐसा मोक्षमार्ग हे । 

( कलश १६३ ) स्वरूप बिचारकी अपेक्षा जीव न बद्ध है न मुक्त है-- 

'एकेन्द्रियसे लेकर पञ्चेन्द्रियतक जोवद्रव्य जहाँ तहाँ द्रव्य स्वरूप विचारकी प्रपेक्षा 
बन्ध ऐसे मुक्त ऐसे विकल्पसे रहित है। द्रव्यका स्वरूप जंसा हे बसा हो है ।' 

( कलश १६६ ) कर्मका (भावकर्मका) कर्तापन-भोक्तापन जीवका स्वभाव नहीं-- 

“जिस प्रकार जीवद्रव्यका भ्रनन्तचतुष्ठय स्वरूप है उस प्रकार कर्मका कर्तापन 
भोक्तापन स्वरूप नहीं है। कर्मकोी उपाधिसे विभावरूप श्रशुद्ध परिणतिरूप विकार है। 
इसलिए विनाशीक है। उस विभाव परिणशतिके विनाश होने पर जीव श्रकर्ता है, प्रभो- 
क्ता है।' 

( कलश २०३ ) भोक्ता और कर्ताका अन्योन्य सम्बन्ध है--- 

'जो द्रव्य जिस भावका कर्ता होता है वह उसका भोक्‍ता भी होता है। ऐसा होने 
पर रागादि भ्रशुद्ध चेतन परिणाम जो जीव कर्म दोनोंने मिलकर किया होवे तो दोनों 
भोक्ता होंगे सो दोनों भोक्‍ता तो नहीं हैं। कारण कि जीव ब्रव्य चेतन हे तिस कारण 
सुल्ष दुःखका भोक्‍ता होवे ऐसा घटित होता है, पुदूगल द्रव्य भ्रणेतन होनेसे सुस दुःखका 
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भोकता घटित नहों होता । इसलिए रागादि प्रशुद्ध चेतन परिशामनका झ्रफेला संसारी जीव 
कर्ता है, भोक्‍ता भी है।' 


( कलश २०६ ) विकल्प अनुभव करने योग्य नहीं-- 


'जिस प्रकार कोई पुरुष मोतीकी मालाकों पोना जानता है, माला गूथता हुभ्ना 
झनेक विकल्प करता है सो वे समस्त विकल्प भूठे हैं, विकल्पोंमें शोभा करनेकी शक्ति नहीं 
है। शोभा तो मोतीमात्र वस्तु है, उसमें है। इसलिए पहिननेवाला पुरुष मोतोको माला 
जानकर पहिनता है, गू यनेके बहुत विकल्प जानकर नहीं पहिनता है, देखनेवाला भी मोती 
को माला जानकर शोभा देखता है, गूं थनेके विकल्पोंकों नहों देखता है उसी प्रकार शुद्ध 
सेतनामात्र सत्ता प्रनुभव करने योग्य है। उसमें घटते हैं जो प्रनेक विकल्प उन सबको सत्ता 
प्रनुभव करने योग्य नहीं है ।' 


( कलश २१२ ) ज्ञानते समय ज्ञान झेयरूप नहीं परिणमता-- 


'जीवद्रव्य समस्त ज्ञेय बस्तुको जानता है ऐसा तो स्वभाव है, परन्तु शान शेयरूप 
नहीं होता है, शेय भी शानद्रव्यरूप नहीं परिरामता है ऐसी बस्तुकी मर्यादा है।' 


( कछश २१४ ) एक द्रव्य दूसरे द्रव्यको करता है यह भूठा व्यवहार है-- 


जीव शानावरणादि पुदूगल कमंको करता है, भोगता है। उसका समाधान इस 
प्रकार है कि भूठे व्यवहारसे कहनेको है। द्रव्यके इस रूपका विचार करतेपर परद्रव्यका 
कर्ता जीव नहीं है । 


( कछश २२२ ) ज्ञेयको जानना विकारका कारण नहीं-- 


'कोई मिथ्याहृष्टि जीव ऐसी प्लाशंका करेगा कि जोव द्रव्य ज्ञायक है, समस्त शेय- 
को जानता है, इसलिए पदव्रव्यको जानते हुए कुछ थोड़ा बहुत रागादि प्रशुद्ध परिरातिका 
विकार होता होगा ? उत्तर इस प्रकार है कि परद्रव्यको जानते हुए तो एक निरंशमात्र भी 
नहीं है, भ्रपनी विभाव परिशति करनेसे विकार है। प्रपनो शुद्ध परिराति होने पर निधि- 
कार है।' 


इत्यादि रूपसे अनेक तथ्योंका अनुभवपूर्ण बाणी द्वारा स्पष्टीकरण इस टीकामे किया 
गया है। टीकाका स्वाध्याय करनेसे ज्ञात होता है कि आत्मानुभूति पूवक निराकुछत्व छत्षण 
सुखका रसास्वादन करते हुए कविवरने यह टीका लिखी है। यह जितनी सुगम और सरल 
भाषामें छिखी गई है. उतनी दी भब्य जनोंके चित्तको आहाद उत्पन्न करनेवाली है। कविवर 
बनारसीदास जी ने उसे बालबोध टीका इस नामसे सम्बोधित किया है। इसमें संदेह नहीं कि 
यह अश्ञानियों या अल्पन्नोंको आत्मसाक्षाक्कारके सन्मुख करनेके अभिप्रायसे द्वी लिखी गई है। 
इसलिए इसका बालबोध यह नाम साथ्थक है। कविवर राधमल्डजी और इस टीक़ाके संबंधमे 
कमिवर बनारसीदासजी लिखते हैं-- 


(३१ ) 


पांडे राजमन्न जिनधर्मो । समयसार ताटकके मर्भो 0 
तिन्हें प्रन्यथकों टोका कोन्‍्ही । बालबोध सुगम करि दोन्हो ॥ 
इह विधि बोध वयनिका फंली। समे पाइ भ्रध्यातम सेली ॥ 
प्रगटी जगत मांही जिनवाणी, घर घर नाटक कथा बखानी ॥ 


कविवर बनारसीदास जी ने कबिवर राजमल्ल जी और उनकी इस टीकाके सम्बन्धमे 
थोड़े शब्दोंमे जो कुछ कह्दना था; सब कुछ कद्द दिया है। कविवर बनारसीदास जी ने छन्दोंमे 
नाटक समयसारकी रचना इसी टीकाके आधारसे की है। अपने इस भावको व्यक्त करते हुए 
कविवर स्वयं लिखते हैं-- 


नाटक समंसार हितजोका, सुगमरूष राजमल टीका। 
कवितबद्ध रचना जो होई, भाषा ग्रन्थ पढ़ सब कोई 0 
तब बनारसी मनमें प्रानी, कीजे तो प्रगटे जिनवानी। 
पंच पुरुसकी झ्राज्ञा लीनी ! कवितबन्ध की रचना कीनी 0 


जिन पाँच पुरुषोंको साक्षी करके कविवर बनारसी दास जी ने छन्दोंमें नाटक समय- 
सारकी रचना की है। वे हैं--१. पं० रूपचन्दजी, २. चतुभु जजी, ३- कबिवर भैया भगवती 
दासजी, ४. कोरपाछजी और ५ धमंदासजी | इनमें पं० रूपचन्द जी और भैया भगवती- 
दास जी का नाम विशेषरूपसे उल्लेखनीय है। स्पष्ट है कि इन पाँचों विद्वानोंने कविवर बना- 
रसीदासजी के साथ मिलकर कविवर राजमल् जी की समयसार कलश बालबोध टीकाका 
अनेक बार स्वाध्याय किया होगा | यह टीका अध्यात्मके प्रचारमे काफी सहायक हुई यह 
इसीसे रपष्ट है। पं० श्री रूपचन्दजी जैसे सिद्धान्ती विद्वानकों यह टीका अक्षरशः मान्य थी 
यह भी इससे सिद्ध होता है ! 


यह तो में पूबरमे ही लिख आया हूँ कि यह टीका ढू ढारी भाषामें लिखी गई है। सबे- 
प्रथम मूलरूपमें इसके प्रचारित करनेका श्रेय श्रीमान्‌ सेठ नेमचन्द्‌ बालचन्द्‌ जी वकील उस- 
मानावादवालोंको है। यह वीर सं० २४५७ में स्व० श्रीमान ब्र० शीतलप्रसादजी के आम्रहसे 
प्रकाशित हुई थी। प्रकाशक श्री मूलचन्द किसनदासजी कापड़िया ( दि० जैन पुस्तकालय ) 
सूरत हैं। श्रीमान्‌ नेमचन्दजी वकीलसे मेरा निकटका सम्बन्ध था। वे उदाराशय और 
विद्याव्यासंगी बिचारक वकील थे। अध्यात्ममें तो उनका प्रवेश था ही; कर्मशास्त्रका भी उन्हें 
अच्छा ज्ञान था । उनकी यह सेवा सराहनीय है | मेरा विश्वास है कि बहुजन प्रचारित हिन्दी- 
में इसका अनुवाद हो जानेके कारण अध्यात्म जेसे गूढ़तम तस्वके प्रचारमें यह टीका अधिक 
सहायक होगी । विज्लेषपु किमधिकम । 


--फलचन्द्र सिद्धान्तशास्री 
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गव-अधिकार 
( अनुष्टुप ) 
नमः ममयसाराय म्वानुभृत्या चकासते । 
चित्सभावाय भावाय स्वेभावान्तरच्छिद ॥ १ ॥ 
खएण्डान्वय सहित झर्थ--' भावाय नमः” ( भावाय ) पदार्थ। पदार्थ 
संज्ञा है सत्तस्वरूपकी | उससे यह अर्थ ठहराया--जो कोई शाश्वत वस्तुरूप, उसे मेरा 
( नमः ) नमस्कार । वह वस्तुरूप केसा है ? “चित्स्थभावाय'”' ( चित्‌ ) ज्ञान 
--चैतना वही है ( स्वभावाय ) स्रभाव--सर्वस्व जिसका, उसको मेरा नमस्कार । 
यदद विशेषण कहने पर दो समाधान होते हें-एक तो भाव कहने पर पदार्थ; वे 
पदार्थ कोई चेतन हैं, कोई अचेतन हैं; उनमें चेतन पदार्थ नमस्कार करने योग्य 
है ऐसा अथ उपञ्ता है। दूसरा समाधान ऐसा कि यद्यपि वस्तुका गुण बस्तुमें 
गर्भित है, वस्तु गुण एक ही सत्त है, तथापि भेद उपजाकर कहने योग्य हे; 
विशेषण कहे बिना वस्तुका ज्ञान उपञ्ञता नहीं | और कैसा है भाव ! 'समयतसाराय"! 


२ समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुल्द्‌- 


यद्यपि समय शब्दका बहुत अथ है तथापि इस अवसर पर समय अब्दसे 
सामान्यतया जीवादि सकल पदार्थ जानने । उनमें जो कोई सार है, सार अर्थात्‌ 
उपादेय है जीव वस्तु, उसको मेरा नमस्कार | इस विशेषणका यह भावाथ--सार 
पदार्थ जानकर चेतन पदार्थों नमस्कार प्रमाण रखा। असारपना जानकर 
अचेतन पदार्थों नमस्कार निषेधा । आगे कोई वितक करेगा कि सर्व ही पदार्थ 
अपने अपने गुण-पर्याय विराजमान हैं, स्वाधीन हैं, कोई किसीके आधीन नहीं; 
जीव पदार्थका सारपना कैसे घटता है ? उसका समाधान करनेके लिए दो विशेषण 
कहते हैं।-और कैसा है भाव  “ स्वानुभूत्या चकासते सवभावान्तरच्लिदे'' (स्वानु भृत्याडे 
इस अवसर पर स्वानुभूति कहनेसे निराकुलत्वलक्षण शुद्धात्मपरिणमनरूप अतीन्द्रिय 
सुख जानना, उसरूप ( चकासते ) अवस्था है जिसकी | ( सर्वभावान्त रच्छिदे ) 
सर्व॑ भाव अर्थात्‌ अतीत-अनागत-वर्तमान पर्याय सहित अनन्त गुण विराजमान 
जितने जीवादि पदार्थ, उनका अन्तरछेदी अर्थात्‌ एक समरयमें युगपत्र प्रत्यक्षरूपते 
जाननशील जो कोई शुद्ध जीववस्तु, उसको मेरा नमस्कार | शुद्ध जीवंके सारपक 
घटता है | सार अर्थात्‌ द्वितकारी, असार अर्थात्‌ अद्वितकारी । सो हितकारी सुख 
जानना, अहितकारी दुख जानना | कारण कि अजीब पदार्थ पुदूगल, धरम, अधमे, 
आकाश, कालके और संसारी जीवके सुख नहीं, ज्ञान भी नहीं, और उनका स्वरूप 
जाननेपर जाननदारे जीवको भी सुख नहीं, ज्ञान भी नहीं, इसलिए इनके सारपना 
घटता नहीं । शुद्ध जीवके सुख हे, ज्ञान भी हे, उसको जञाननेपर-- अनुभवनेपर 
जाननद्ाारेको सुख हे, जान भी हे, हसलिए शुद्ध जीवके सारपना घटता है || १ ॥॥ 


( अनुष्टुप ) 


अनन्तधमंणस्तत्त पश्यन्ती प्रत्यगात्मन: । 
अनेकान्तमयी मृतिनित्यमेव प्रकाशताम ॥ २ ॥ 


" खण्डान्वय सहित अर्थ---' नित्यमेव प्रकाशताम्‌'' (नित्यं) सदा ब्रिकाल 
( प्रकाशताम्‌ ) प्रकाशको करो | इतना कहकर नमस्कार किया। वह कौन ! 
“अनेकान्तमयी मूर्ति:!” ( प्रनेंकान्तमयी ) न एकान्तः अनेकान्तः । अनेकान्त 
अर्थात्‌ स्पाद्राद, उसमयी अर्थात्‌ वही है ( मृरतिः) स्वरूप जिसका, ऐसी है 
सबेज्षकी वाणी अर्थात्‌ दिव्यप्वनि | इस अवसर पर आशंका उपजती है कि कोई 


कदान जेन शाखमाला ] जीव-अधिकार ३ 


जानेगा कि अनेकान्त तो संशय है, संशय मिथ्या है। उसके प्रति ऐसा समाधान 
करना-- अनेकान्त तो संशयको दूरीकरणशील है और वस्तुस्वरूपको साधनशील 
है। उसका विवरण--जो कोई सत्तास्वरूप वस्तु हे वह द्रव्य-गुणात्मक है । 
उप्में जो सत्ता अमेदरूपसे द्रव्यरूप कहलाती है वही सत्ता मेदरूपसे गुणरूप 
कहलाती है | इसका नाम अनेकान्त हे । वस्तुस्वरूप अनादि-निधन ऐसा ही है । 
किसीका सहारा नहीं । इसलिए अजरेकान्त प्रमाण हे । आगे जिस वाणीको नमस्कार 
किया वह वाणी कैसी है १ ' प्रत्यगात्मनस्तत्त॑ पश्यन्ती” ( प्रत्यगात्मन: ) सर्वज्ञ 
वीतराग । उसका विवरण--प्रत्यक्‌ अर्थात्‌ भिन्न; भिन्न अर्थात्‌ द्रव्यकम-भावकर्म 

नोकमंसे रहित, ऐसा है आत्मा-जीवद्रब्य जिसका वह कहलाता है प्रत्यगात्मा 

उसका ( तत्त्व ) स्वरूप, उसको ( पद्यन्ती ) अनुभवनशील है । भावाथ इस प्रकार 
है--कोई वितक करेगा कि दिव्यध्वनि तो पुद्ठलात्मक है, अचेतन है, अचेतनको 
नमस्कार निषिद्ध है | उसके प्रति समाधान करनेके निमित्त यह अर्थ कहा कि वाणी 
स्वश्ञस्वरूप-अनुसारिणी है, ऐसा माने बिना भी बने नहीं । उसका विवरण--- 
वाणी तो अचेतन है । उसको सुनने पर जीवादि पदार्थका स्वरुपज्ञान जिस प्रकार 
उपजता है उसी प्रकार जानना--वाणीका पूज्यपना भी है । कैसे हैं स्वन्न वीतराग ! 
“अनन्तधर्मणः” ( श्रनन्‍्त ) अति बहुत हैं ( धर्मण: ) गुण जिनके ऐसे हैं। भावार्थ 
इस प्रकार है--कोई मिथ्यावादी कहता है कि परमात्मा निगुंण है, गुण विनाश 
दहोनेपर परमात्मपना होता है। सो ऐसा मानना झूठा है, कारण कि गुणोंका 
विनाश होनेपर द्वव्यका भी विनाश है ।। २ || 


( मालिनी ) 
परपरिणतिहेतोमोहिना ग्नी 5नु नादा- 
दविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्मापितायाः । 
मम परमविशुद्धि: शुद्धचिन्मात्रमृत्ते 
भंवतु समयसारव्याख्ययेवानुभूतेः ॥ ३ ॥ 


खए्डान्वय सहित अर्थ--' मम परमविशुद्धि! भपतु” शास्रकर्ता है 
अमृतचन्द्रत्रि | वह कहता है--( मम ) मुझे ( परमविशुद्धि: ) शुद्धस्वरुपप्रापि | 
उसका विवरण--परम-सबवोत्कृष्ट विशुद्धि-निरमेशता ( भवतु ) होओ । किससे १ 


शे समयसार-कलश भगवान्‌ श्री कुन्दकुल्द- 


“सप्रयसारव्याख्यया” ( समयसार ) शुद्ध जीव, उसके ( व्याख्यया ) उपदेशसे 
हमको शुद्धस्वरूपकी प्राप्ति होओ । भावार्थ इसप्रकार है--यह शास्त्र परमार्थरूप 
है, बेराग्योत्पादक है। भारत-रामायणके समान रागवर्धक नहीं है । केसा हूँ में ९ 
“अनुभूतेः” अनुभूति-अतीन्द्रिय सुख, वही है स्वरूप जिसका ऐसा हूँ । और 
केसा हूँ ! “शुद्ध चिन्मात्रमूर्तें!” ( शुद्ध ) रागादि-उपाधिरद्वित ( चिन्मात्र ) चेतना- 
मात्र ( मृर्ते: ) स्वभाव है जिसका ऐसा हूँ। भावार्थ इसप्रकार हे--द्धव्या्थिकनय- 
से द्रव्यस्वरूप ऐसा ही है। और केसा हूँ में ? ''अविरतमलुभाव्यव्याप्तिकल्माषि- 
तायाः” ( अ्रविरतं ) निरन्तरपने अनादि सन्तानरूप ( भ्रनुभाव्य ) विषय-कपषायादि- 
रूप अशुद्ध चेतना, उसके साथ है ( व्याप्ति ) व्याप्ति अर्थात्‌ उसरूप है विभाव- 
परिणमन, ऐसा है ( कल्माषिताया: ) कलंकपना जिसका ऐसा हूँ । भावाथथ इस 
प्रकार हे--पर्यायार्थिकनयसे जीववस्तु अशुद्धरूपसे अनादिकी परिणमी है। उस 
अशुद्धताके विनाश होनेपर जीववस्तु ज्ञानस्वरूप सुखस्वरूप हे। आगे कोई प्रश्न 
करता है कि जीववस्तु अनादिसे अशुद्धरूप परिणमी है, वहाँ निमित्तमात्र कुछ है 
कि नहीं है ! उत्तर इस प्रकार--निमित्तमात्र भी है। वह कौन, वही कहते हैं-- 
“पोहनाम्नो 5सुभावात्‌” ( मोहनाम्नः ) पृुद्ठलपिण्डरूप आठ कर्मोंमें मोह एक 
कमेजाति है, उसका ( अनुभावात्‌ ) उदय अर्थात्‌ विषाकअवस्था | भावाथ इस 
प्रकार है--रागादि-अशुद्धपरिणामरूप जीवद्रव्य व्याप्य-व्यापकरूप परिणमे है, 
पुद्टलपिण्डरूप मोहकमंका उदय निमित्तमात्र है। जैसे कोई धतूरा पीनेसे घूमता 
है, निमित्तमात्र धत्राका उसको है। कैसा है मोहनामक कर्म ? “'परपरिणति- 
हेतोः” ( पर ) अशुद्ध ( परिणति ) जीवका परिणाम, जिसका ( हेतो: ) कारण 
है। भावाथ इसप्रकार है--जीवके अशुद्ध परिणामके निमित्त ऐसा रस लेकर 
मोहकम बँधता है, बादमें उदय समयमें निमित्तमात्र होता है || ३ ॥ 
( मालिनी ) 

उभयनयविरोधध्वंमिनि स्थालदाड़े 

जिनवचसि रमनते ये खयं वान्तमोहाः । 

सपदि समयमार ते पर ज्योतिरुच्चे- 

रनवमनयपत्तान्तुरणमीक्षन्त एवं ॥ ४9॥ 


रसए्डॉन्चय सहित अर्थ--' ते समयसारं ईप्न्ते एव!” (ते) आसल्नभव्य 


के 
कट्दान जन शाखमाला! ] जीव-अधिकार | 


जीव ( समयसारं ) शुद्ध जीवको ( ईक्षन्ते एवं ) प्रत्यक्षपने प्राप्त होते हैं । ' सपदि'' 
थोड़े ही कालमें | केत्ता हे शुद्ध जीव ? “उच्चे! पर॑ ज्योति!” अतिशयमान 
ज्ानज्योति हे। और केसा हे? “अनवं” अनादिसिद्ध हे। और कैसा है! 
/अनयपक्षात्ुण्णं”? ( भ्रनयपक्ष ) मिथ्यावादसे ( श्रक्षुण्णं ) अखण्डित है। भावाथ 
इस प्रकार हे--मिथ्यावादी बौद्धांदि भूटी कल्पना बहुत प्रकार करते हैं, तथापि 
वे ही भूठे हैं। आत्मतत्त्व जेता हे वेसा ही है | आगे वे भव्य जीव क्या करते 
हुए शुद्ध स्वरूप पाते हैं, वही कहते हैं--''थे जिनवचसि रमन्ते”' ( ये ) आसन्न- 
भव्य जीव ( जिनवचसि ) दिव्यध्वनि द्वारा कही हे उपादेयरूप शुद्ध जीववस्तु, 
उसमें ( रमन्ते ) सावधानपने रुचि-श्रद्धा-प्रतीति करते हैं । विवरण--शुद्ध जीव- 
वस्तुका प्रत्यक्षपने अनुभव करते हैं उसका नाम रुचि-श्रद्धा-प्रतीति है। भावाथ 
इस प्रकार है--वचन पुह्ठल है, उसकी रुचि करने पर स्वरूपकी प्राप्ति नहीं। 
इसलिए वचनके द्वारा कही जाती है जो कोई उपादेय वस्तु, उसका अनुभव करने 
पर फलप्राप्ति हे | केसा हे जिनवचन १ “उम्यनयविरोधध्वंसिनि!” ( उभय ) दो 
( नय ) पश्षपात ( विरोध ) परस्पर वैरभाव । विधरण--एक सक्तको द्वव्याथिकनय 
द्रव्यरूप, उसी सत्तकों पर्यायार्थिकनय पर्यायरूप कहता हे; इसलिए परस्पर 
विरोध है; उसका ( ध्वंसिनि ) मेटनशील है । भावार्थ हस प्रकार है--दोनों नय 
विकल्प हैं, शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव निर्विकल्प है, हसलिए शुद्ध जीव- 
वस्तुका अनुभव होनेपर दोनों नयविकल्प भूठे हें। और केसा हे जिनवचन ! 
“स्थातदाहु '! ( स्थात्पद ) स्पाद्ाद अर्थात्‌ अनेकान्त-- जिसका स्वरूप पीछे कहा 
है, वही है ( भ्रंके ) चिह्द जिसका, ऐसा है। भावाथ इस प्रकार हे--जो कुंड वस्तु- 
मात्र हे वह तो निर्भेद है। वह वस्तुमात्र बचनके द्वारा कहनेपर जो कुछ वचन 
बोला जाता हे वही पक्षरूप हे । केसे हैं आसन्नभव्य जीव १ '''स्वयं वान्तमोहाः” 
( स्वयं ) सहजपने ( वान्त ) वमा हे ( मोहाः ) मिथ्यात्व-विपरीतपना, ऐसे हें । 
भावाथ इस प्रकार है--अनन्त संसार जीवके भ्रमते हुए जाता हे। वे संसारी 
जीव एक भव्यराशि है, एक अभव्यराशि है। उसमें अभव्यराशि जीव त्रिकाल 
दही मोक्ष जानेके अधिकारी नहीं | भव्य जीबोंमें कितने ही जीव मोक्ष जाने योग्य 
हैं। उनके मोक्ष पहुँचनेका कालपरिमाण है। विवरण--यह जीव इतना काल 
बीतनेपर मोक्ष जायेगा ऐसी नोंथ केवलज्ञानमें हे | वह जीव संसारमें श्रमते अमते 
जभी अधेपुद्दलपरावतंनमात्र रहता है तभी सम्यक्त्व उपजने योग्य हे। इसका 


६ समयसार - कलश [ भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्द- 


नाम काललब्धि कहलाता है |! यद्यपि सम्यक्तल्वरूप जीवद्रब्य परिणमता है 
तथापि काललब्धिके बिना करोड़ उपाय जो किये जायें तो भी जीव सम्यक्त्वरूप 
परिणमन योग्य नहीं ऐसा नियम है। इससे जानना कि सम्यक्त्व-वस्तु यत्नसाध्य 
नहीं, सहजरूप है || ४ ॥ 


( मालिनी 
व्यवहरणनय: स्याग्रय्पि प्राक्पदव्या- 
मिह निहितपदानां हन्त हस्तावलम्बः । 
तेदपि परममथ चिच्चमत्कारमात्र 
परविरहितमन्तः पश्यतां नेष किल्वित ॥ ५॥ 


“ खण्डान्चय सहित अर्थ-- व्यवदहरणनयः यघपि हस्तावलम्बः स्यात्‌” 
( व्यवहरणनयः ) जितना कथन । उसका विवरण--जीववस्तु निर्विकल्प है । 
बह तो ज्ञानरोचर है। वहीं जीववस्तुकों कहना चाहें, तब ऐसे दी कहनेमें 
आता है कि जिसके गुण-दशन-जान-चारित्र बह जीब | जो कोई बहुत साधिक 
(-प्रधिक बुद्धिमान्‌ ) हो तो भी ऐसे ही कहना पड़े। इतने कहदनेका नाम व्यवहार हे । 
यहाँ कोई आशंका करेगा कि वस्तु निर्विकल्प हे, उसमें विकल्प उपजाना अयुक्त 
है । वहाँ समाधान हस प्रकार है कि व्यवह्ारनय हस्तावलम्ब है | ( हस्तावलम्बः ) 
जैसे कोई नीचे पढ़ा हो तो हाथ पकड़कर ऊपर लेते हैं वैसे ही गुण-गुणीरूप 
मेद कथन ज्ञान उपजनेका एक अंग है । उसका विवरण--जीवका हक्षण चेतना 
इतना कहनेपर पुद्लादि अचेतन द्रव्यसे मिन्नपनेकी प्रतीति उपजती हे । 
इसलिए जबतक अनुभव होता हे तबतक गुण-गुणी मेदरूप कथन ज्ञानका अंग 
है। व्यवहारनय जिनका हस्तावलम्ब है वे केसे हैं ! ' प्राकपदव्यामिह निद्वितपदानां 
( इह ) विद्यमान ऐसी जो ( प्राक्पदव्यां ) ज्ञान उत्पन्न होनेपर प्रारम्भिक अवस्था 
उसमें ( निहितपदानां ) निहित-रखा हे पद-सर्वस्व जिन्होंने ऐसे हैं | भावार्थ इस 
प्रकार हे--जो कोई सहजरूपसे अज्ञानी हैं, जीवादि पदार्थोका द्वव्य-गुण-पर्याय- 
स्वरूप जाननेके अभिलाषी हैं, उनके लिए गुण-गुणीमेदरूप कथन योग्य है । 
/'हन्त तदपि एप न किल्ित्‌”' यथपि व्यवहारनय हस्तावलम्ब हे तथापि कुछ 
नहीं, नोंध ( ज्ञान, समझ ) करनेपर भूठा है । पे जीव केसे हैं जिनके व्यवहार- 


कट्दान जेन शाखमाला ] जीव-अधिकार ७ 


नय भूठा है ? ““चिघरमत्कारमात्र अथ अन्तः पश्यतां!” ( चित्‌ ) चेतना ( चम- 
त्कार) प्रकाश (मात्र ) इतनी ही है.(्र्थ ) शुद्ध जीववस्तु, उसको ( भ्रंत:पश्यतां ) 
ब्रत्यक्षपनने अनुभवते हैं । भावाथ इस प्रकार है--बस्तुका अनुभव होनेपर बचनका 
व्यवहार सहज ही छूट जाता हे । कैसी हे वस्तु ! 'परम॑”' उत्कृष्ट है, उपादेय है । 
भौर कैसी हे वस्तु ! 'परविरह्ित”” (पर ) द्रव्यकर्म-नोकमे-भावकर्मसे ( विरहित॑) 
भिन्न है | ४ | 
( शदू लक्कीडित ) 

एकले नियतस्य शुद्धनयतों व्याप्तुयंदस्यात्मनः 

पूर्णज्ञानधनम्य दर्शनमिह द्रव्यान्तरेम्यः पृथक । 

मम्यग्दर्शनमेतदेव नियमादात्मा च तावानयं 

तन्मुक्ता नवतत्त्वमन्ततिमिमामात्मायमेको 5स्तु नः ॥६॥ 


'खण्डान्वय सहित अर्थ-- तत्‌ नः अय॑ एकः आत्मा अस्तु” (तत) इस 
कारण ( नः ) हमें ( श्रयं ) यह विद्यमान ( एक: ) शुद्ध ( प्रात्मा ) चेतन- 
पदार्थ ( प्रस्तु ) होओ । भावार्थ इस प्रकार है--जीवबस्तु चेतनालक्षण तो 
सहज ही हे। परन्तु मिथ्यात्वपरिणामके कारण भ्रमित हुआ अपने स्वरूपको 
नहीं जानता, हससे अज्ञानी ही कहना । अतरव ऐसा कहा कि मिथ्या परिणामके 
जानेसे यही जीव अपने स्वरूपका अनुभवशीली होओ | क्‍या करके ! “मां 
नवतत्वतन्तति ध्ुक्‍्त्वा'” ( इमां ) आगे कह्टे जानेवाले ( नवतत्त्व ) जीव-अजीव- 
आल्षव-पन्ध-संवर-निजेरा-मोक्ष-पुण्य-पापफे. ( सन्‍्तरति ) अनादि सम्बन्धको 
( मुक्त्वा ) छोड़कर । भावाथ इस प्रकार है--संसार-अवस्थामें जीवद्रव्य नो 
तत्तरूप परिणमा है, वह तो विभाव परिणति है, इसलिए नो तत्त्तरूप वस्तुका 
अनुभव मिथ्पाल हे। “यदस्यात्मनः हृह द्रव्यान्तरेभ्प: पृथक दशन नियमात्‌ 
एवदेव सम्परदशनं'” ( यत्‌ ) जि कारण ( भ्रस्थात्मन: ) यही जीवद्रब्य ( द्रव्या- 
न्तरेभ्य: पृथक ) सकल कर्मोपाधिसे रद्दित जैता हे ( इह दर्शन ) वैसा ही भ्रत्यक्षपने 
उसका अनुभव ( नियमात्‌ ) निश्रयसे ( एतदेव सम्यग्दशंनं ) यही सम्पन्दशन है । 
भावाथं इसमप्रकार हे--सम्पर्दर्शन जीवका गुण हे | वह गुण संसार-अवस्थामें 
विभावरूप परिणमा है। वही गुण जब . स्व॒मावरूप परिणमे तब मोक्षमा्ग है । 
विवरण--सम्पक्त्वभाव दहोनेपर नूतन बज्ञानावरणादि द्रव्यकर्मासव मिठता 


८ समयसार - कलश [ भगवान भी कुन्दकुन्द- 


है, पूबबद्ध कम निजेरता है; हस कारण मोक्षमार्ग है । यहाँपर कोई 
आशंका करेगा कि मोक्षमार्गं सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र न तीनोंके मिलनेसे 
होता है। उत्तर हस प्रकार हे--शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव करनेपर तीनों ही 
हैं। केसा हे शुद्ध जीव १ “शुद्धनयतः एकत्वे नियतस्य”” ( शुद्धनयतः ) निर्विकल्प 
वस्तुमात्रकी दृष्टिसे देखते हुए ( एकत्वे ) शुद्धपना ( नियतस्य ) उसरूप है । 
भावार्थ इसप्रकार हे--जीवका लक्षण चेतना हे। वह चेतना तीन प्रकारकी 
है --एक ब्ञानवेतना, एक कर्मचेतना, एक कर्मफलचेतना । उनमेंसे ज्ञानचेतना 
शुद्ध चेतना हे, शेष अशुद्ध चेतना हें। उनमेंसे अशुद्ध चेतनारूप बस्तुका स्वाद 
सर्वे जीबोंकी अनादिसे प्रगट ही है। उसरूप अनुभव सम्यक्त्व नहीं । शुद्ध 
चेतनामात्र वस्तुस्वरूपका आस्वाद आवे तो सम्यक्त्व हे । और कैसी है जीव- 
वस्तु ! “व्याप्तुः'” अपने गुण पर्यायोंको लिये हुए हे। इतना कहकर शुद्धपना 
हृढ़ किया है। कोई आशंका करेगा कि सम्यक्त्व-गुण और जीववस्तुका मेद हे 
कि अमेद हे १ उत्तर ऐसा कि अमेद हे “आत्मा च तावानयम्‌” ( भ्रयम्‌ ) यह 

( आत्मा ) जीववस्तु ( तावान्‌ ) सम्यक्त्व-गुणमात्र हे | ६ ।। # 

( अलुष्ठुप्‌ )_ ्ि 
अतः शुद्धनयायत्त प्रत्यग्ज्योतिश्रकाम्त तत । 
नवतत्रगतलेडपि यदेकत्व॑ न मुझ्चति ॥ ७॥ 
खए्डान्वय सहित अर्थ--' भतः तत्‌ प्रत्यग्ज्योतिश्वकास्ति' (श्रतः ) 
यहाँ से आगे ( तत्‌ ) वही (प्रत्यग्ज्योति:) शुद्ध चेतनामात्र वस्तु ( चकास्ति ) शब्दों 
द्वारा युक्तिसे कद्दी जाती है | केसी है वस्तु ! “शुद्धनयायत्तम्‌'” ( शुद्धनय ) वरतु- 
मात्रके ( आयत्तम ) आधीन है । भावार्थ इस प्रकार है--जिसका अनुभव करनेपर 
सम्यक्त्व होता है उस शुद्ध खवरूपफो कहते हें-- यदेकत्व॑ न मुश्चवति! ( यत्‌ ) 
जो शुद्ध वस्तु ( एकत्वं ) शुद्धपनेकी (न मुखति ) नहीं छोड़ती हे। यहाँपर 
कोई आशंका करेगा कि जीववस्तु जब संसारसे छूटती है तब शुद्ध होती है । 
उत्तर इस प्रकार है--जीववस्तु द्रव्यदृष्टिसे विचार करनेपर त्रिकाल ही शुद्ध हे । 
वही कहते हें--' नवतत्त्वगतत्वेषपि!' ( नवतत्त्व ) जीव-अजीव-आखव-बन्ध- 
संबर-निजरा-मोक्ष-पुण्य-पाप ( गतत्वेईषपि ) उसरूप परिणत है तथापि शुद्ध 
स्वरूप हे । भावार्थ इस प्रकार है--जैसे अग्नि दाहक लक्षणवाली हे, वह 
# यहाँ मूल श्छोकम “पूर्शज्ञानधनस्य” शब्द है उसका अर्थ पं० श्री राजमह॒जीसे करना रह 
गया है। जो अथ निम्न प्रकार हो सकता है। कसा है शुद्ध जीब १ “पूर्णज्ञानधनस्य”” पूर्ण 
स्व-पर ग्राहक शक्तिका पु'ज है। 
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काष्ट, हृण, कण्डा आदि समस्त दाह्मकों दहती हे, दहती हुई अग्नि दाह्याकार 
होती है, पर उप्रका विचार है कि जो उसे काष्ठ, तृण और कण्डेकी आहतिमें 
देखा जाय तो काष्टकी अग्नि, तृणकी अग्नि और कण्डेकी अग्नि ऐसा कहना 
साँचा ही है और जो अग्निकी उष्णतामात्र विचारा जाय तो उष्णमात्र है । 
काष्टकी अग्नि, तणकी अग्नि और कण्डेकी अग्नि ऐसे समस्त विकल्प भूठे हैं । 
उम्रीप्रकार नौ तत्त्तरूप जीवके परिणाम हैं । वे परिणाम कितने ही शद्धरुप हैं, 
कितने ही अगुद्वरूप हैं । जो नौ परिणाममें ही देखा जाय तो नौ ही तत्त्व साँ चे 
हैं और जो चेतनाभात्र अनुभव किया जाय तो नौ ही विकल्प भूठे हैं ॥ ७ ॥ 
( मालिनी ) 

विरभिति नवतत्त्वच्वन्नमुन्नीयमान 

कनकमिव निमरनं व" मालाकलापे । 

अथ मततवितरिकतं रृश्यतामकरूपं 

प्रतिषदमिदमात्मज्योतिरुद्ोतमानम्‌ ॥ ८ ॥ 

' ख्वष्डान्चय सहित अर्थ--  आन्मज्पोतिद्ृश्यताम्‌”' ( ग्रात्मज्योति: ) 
जीवद्रव्यका शुद्ध ज्ञानमात्र, ( दृश्यतां ) सवेथा अनुभवरूप हो | कैसी है आत्म- 
ज्योति ! ''चिरमिति नवतत्तच्डन्नं अथ सततविविक्तं'' इस अवसर पर नाटठथ- 
रसके समान एक जीववस्तु आश्चयंकारी अनेक भावरूप एक ही समयमें दिखलाई 
देती है । हसी कारणसे इस शाख्रका नाम नाटक समयसार है। वही कहते हैं--- 
( चिरं ) अमर्याद कालसे ( इति ) जो विभावरूप रागादि परिणाम-पर्यायमात्र 
विचारा जाय तो ज्ञानत्रस्तु ( नवतत्त्वच्छन्नं ) पूर्बोक्त जीवादि नो तत्त्वरूपसे 
आच्छादित है । भावाथ इस प्रकार है कि जीववस्तु अनादि कालसे धातु और 
पाषाणके संयोगके समान कम पर्यायसे मिली ही चली आ रही है सो मिली हुई 
होकर वह रागादि भिभाव परिणामोंके साथ व्याप्य-व्यापफक रूपसे स्त्रयं परिणमन 
कर रही है | वह परिणमन देखा जाय, जीवका स्वरूप न देखा जाय तो जीवबस्तु 
नो तत्ततरूप है ऐसा दृष्टिमें आता है | ऐसा भी है, सवंथा भूठ नहीं है, क्योंकि 
विभावरूप रागादि परिणाम शक्ति जीवमें ही हे । 'अथ” अब अथ' पढद द्वारा 
दूसरा पक्ष दिखलाते हैं--वहीं जीववस्तु द्रव्यरूप है, अपने गुण-पर्यायोमें 
पिराजमान है । जो शुद्ध द्रव्यस्सरूप देखा जाय, पर्यायस्वरूप न देखा जाय तो 


१० समयसार-कलश भगवान्‌ श्री कुर्दकुन्द- 
वह कैसी है! “सततविविक्तम्‌” ( सतत ) निरन्तर ( विविक्त ) नौ तक्तों- 
के विकल्पसे रहित है, शुद्ध वस्तुमात्र है। भावाथ इस प्रकार है कि शुद्ध 
स्वरूपका अनुभव सम्पक्त है। और कसी है वह आत्मज्योति ? “बणमाला- 
कलापे कनकमिव निमग्नं” ( वर्णमाला ) पदके दो अथ हैं--एक तो बनवारी# 
और दूसरा भेदपंक्ति | भावार्थ इस प्रकार हे कि गुण-गुणीके भेदरूप भेदप्रकाश । 
'कलाप' का अर्थ समूह है। इसलिये ऐसा अर्थ निष्पन्न हुआ कि जेसे एक ही 
सोना बानभेदसे अनेकरूप कहा जाता है बसे एक ही जीवबस्तु द्रव्य-गुण- 
पर्यायरूपपे अथवा उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूपसे अनेकरूप कही जाती है। “अथ'"' 
अब अथ' पद द्वारा पुनः दूसरा पक्ष दिखलाते हैं--'प्रतिपदं॑ एकरूप”” 
( प्रतिपदं ) गुण-पर्यायरूप, अथवा उत्पाद-व्यय-श्रौव्यरूप अथवा दृशान्तकी 
अपेक्षा बानभेदरूप जितने भेद हैं उन सब भेदोंमें भी ( एकरूपं ) आप ( एक ) 
ही है । वस्तुका विचार करनेपर भेदरूप भी वस्तु ही हे, वस्तुसे भिन्न भेद कुछ 
वस्तु नहीं है । भावाथ इस प्रकार है कि सुषणमात्र न देखा जाय, बानभेदमात्र 
देखा जाय तो बानभेद है; सुवणकी शक्ति ऐसी भी है। जो बानभेद न देखा 
जाय, केवल सुवणमात्र देखा जाय तो बानभेद भूठा है । इसी प्रकार जो शुद्ध 
जीववस्तुमात्र न देखी जाय, गुण-पर्यायमात्र या उत्पाद-व्यय-प्रौव्यमात्र देखा 
जाय तो गुण-पर्याय हैं तथा उत्पाद-व्यय-भ्रौव्य हैं; जीववस्तु ऐसी भी हे । जो 
गुण-पर्यायभेद या उत्पाद-व्यय-प्रौव्यभेद न देखा जाय, वस्तुमात्र देखी जाय 
तो समस्त भेद भूठा है । ऐसा अनुभव सम्यक्त्व हे । और केसी हैं आत्मज्योति ९ 
“उन्नीयमानं”” चेतना लक्षणसे जानी जाती है, इसलिये अनुमानगोचर भी है | 
अथ दूसरा पक्ष--“उद्योतमानं” प्रत्यक्ष ज्ञानगोचर है । भावाथ इस प्रकार है-- 
जो भेदघुद्धि करते हुए जीववस्तु चेतना लक्षणसे जीवको जानती है; वस्तु विचारनेपर 
इतना विकल्प भी झूठा है, शुद्ध वस्तुमात्र है । ऐसा अनुभव सम्पक्त्व है| ८ | 


उदयति न नयश्रीरिथिंमति प्रमाण 

क्वचिदपि च न विद्यो याति निक्षेपचक्रम । 
किमपरममिदध्मों धाम्नि सर्वकषेउस्मिन 
अनुभवमुपयाते भाति न द्वेतमेव ॥ ६ ॥ 


#. बनवारी-सोनारकी मूँ स। 
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खण्डान्वचय सहित अर्थ-- अस्मिन्‌ धाम्नि अनुभवसुपयाते 5 तमेव 
न भाति” ( भ्रस्मिनु ) इस-स्वयंसिद्ध ( धाम्नि ) चेतनात्मक जीव वस्त॒का 
( अनुभव ) प्रत्यक्षरूप आस्वाद ( उपयाते ) आनेपर ( द्व तमेव ) श्क्ष्म-स्थूल 
अन्तजल्प और बहिजल्परूप सभी विकल्‍प (न भाति ) नहीं शोभते हैं। भावाथ 
इस प्रकार है--अनुभव प्रत्यक्ष ज्ञान है। प्रत्यक्ष ज्ञान है अर्थात्‌ वेध-वेदकभावसे 
आस्वादरूप हे और वह अनुभव परसहायसे निरपेक्ष हे। ऐसा अनुभव यथपि 
ज्ञानविशेष है तथापि सम्यक्लवके साथ अविनाभूत है, क्‍योंकि यह सम्यर्दष्टिके 
होता है, मिथ्यादृष्टिके नहीं होता हे ऐसा निश्चय हे। ऐसा अनुभव होनेपर जीव- 
वस्त अपने शुद्धस्वरूपको प्रत्यक्षरूपसे आस्वादती हैं। इसलिये जितने कालतक 
अनुभव होता है उतने कालतक वचनव्यवहार सहज ही बन्द रहता है, क्योंकि 
वचन व्यवहार तो परोक्षरूपसे कथक हैं। यह जीव तो प्रत्यक्षरूप अनुभवशील है, 
इसलिये ( अनुभवकालमें ) वचनव्यवहार पयन्त कुछ रहा नहीं । केसी है जीव 
वस्त ? “सवकषे” (सर्व) सब प्रकारके विकल्पोंका ( कषे ) क्षयकरणशील 
( क्षय करनेरूप स्वभाववाली ) है | भावाथ इस प्रकार हे--जेसे छूय प्रकाश अन्ध- 
कारसे सहज ही भिन्न हे बसे अनुभव भी समस्त विकल्पोंसे रहित ही है । यहाँ 
पर कोई प्रश्न करेगा कि अनुभवके होनेपर कोई विकल्प रहता है कि जिनका 
नाम विकल्प है वे समस्त ही मिटते हैं ! उत्तर इस प्रकार है कि समस्त ही विकल्प 
मिट जाते हैं, उसीको कहते हें-- नयश्रीरपि न उदयति, प्रमाणमपि अस्तमेति, 
न विदूमः निक्षेपचक्रमपि क्यचित्‌ याति, अपरं कि अभिदध्यः” जो अनुभवके 
आनेपर प्रमाण-तय-नित्तेप ही भूठा है। वहाँ रागादि विकल्पोंकी क्‍या कथा । 
भावाथ इस प्रकार है--जो रागादि तो भकूठा ही है, जीवस्वरूपसे बाह्य है । प्रभाण- 
नप-नित्तेपरुप वृद्धेके ढाशा एक ही जीव द्रव्यका द्रव्य-गुण-पर्यायरुप अथवा 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप भेद किया जाता है, थे समस्त भूठे हैं | इन सबके झटठे 
होनेपर जो कुछ वस्तुका स्वाद है सो अनुभव है। ( प्रभाण ) युगपत्‌ अनेक 
धर्ग्राहक् ज्ञान, वह भी विकल्प है, (नय) वस्तुके किसी एक गुणका ग्राहक 
ज्ञान वह भी विकल्प हे और ( निक्षेप ) उपचार घटनारूप ज्ञान, वह भी विकल्प 
है । भावाथ इस प्रकार है कि अनादिकालसे जीव अज्ञानी है, जीवस्वरूपकों नहीं 
जानता है । वह सब जीवमत््वकी प्रतीति आनी चाहे तब जेसे ही प्रतीति आवे तसे 
ही वस्तु-स्वरूप साधा जाता है। सो साधना गुण-गुणीक्ञान द्वारा होती है, 


९२ समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुम्दकुन्द- 


दसरा उपाय तो कोई नहीं है। इसलिये वस्तुस्वरूपका गुण-गुणोमेदरूप विचार 
करनेपर प्रमाण-नय-निक्षेपरूप विकल्प उत्पन्न होते हें | वे विकल्प प्रथम अवस्था- 
में भले ही हैं, तथापि स्वरूप मात्र अनुभवनेपर झूठे हैं || ९ ॥। 


( उपजाति ) 
आत्मस्वभाव॑ परमावभिन्न- 
मापूएं मायन्तविसुक़मेकम । 
विलीनसंकल्पविकल्प जालं- 
प्रकाशयन शुद्धनयो 5भ्युदेति ॥ १०॥ 


खण्डान्वथ सहित अथ्थ---' शुद्धनयः अभ्युदेति”” (शुद्धनय) निरुपाधि 
जीववस्तुस्वरूपका उपदेश (प्रभ्युदेति) प्रगट होता है | क्या करता हुआ प्रगट 
होता है ? “एकं प्रकाशयन” (एक) शुद्धस्वरूप जीववस्तुको (प्रकाशयन) 
निरूपण करता हुआ | केपा हे शुद्ध जीवस्वरूप १ “आश्न्तबिशुकतं”” (अ्राद्यन्त) 
समस्त पिछले और आगामी कालसे (विमुक्तं) रहित है | भावाथ इस प्रकार 
है कि शुद्ध जीववस्तुकी आदि भी नहीं हे, अन्त भी नहीं हे | जो ऐसे स्वरूप- 
को सूचित करता है उसका नाम शुद्धनय है। पुनः केसी है जीवबस्तु ! 
“विलीनसंकल्पविकल्पजालं!” (विलीन) विलयको प्राप्त हो गया है (संकल्प) 
रागादि परिणाम और (विकल्प) अनेक नयविकल्परूप ज्ञानकी पर्याय जिसके 
ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार हे कि समस्त संकल्प-विकल्पसे रहित वस्तुस्वरूपका 
अनुभव सम्यक्त्व है। पुनः कसी हे शुद्ध जीववस्तु ? “परभावभिन्‍्नं”' रागादि 
भावोंसे भिन्न हे। और केसी है ! “आपूण” अपने गुणोंसे परिपूण है। और 
केसी है ! 'आत्मस्वरभाव॑'” आत्माका निञ्र भाव है ।१०॥ 


( मालिनी ) 
न हि विदधति बद्धस्पृष्टमावादयों मी 
स्फूटमुपरि तरन्तो-प्येत्य यत्र प्रतिष्ठाम्‌। 
अनुभवत्‌ तमेव योतमानं समन्‍्तात 
जगदपगतमोहीभूय सम्यक्स्वभावम ॥११॥ 
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खणएडान्वय सहित अर्थ-- जगत तमेव स्वभाव सम्यक अनुभवतु”' 
(जगत्‌) सर्व॑ जीवराशि (तमेव) निश्चयसे पूर्वोक्त (स्वभावं) शुद्ध जीववस्तुको 
(सम्यक्‌) जैसी है बेसी (प्रनुभवतु) प्रत्यक्षपनेसे स्वसंवेदनरूप आस्वादों । कैसी 
होकर आखवादे ? “अपगतमोहीभूय” (श्रपगत) चली गई है (मोहीभूय 
शरीरादि परद्वव्यसम्बन्धी एकलबुद्धि जिसकी ऐसी होकर । भावाथथ इस प्रकार 
है कि संसारी जीवको संसारमें बसते हुए अनन्तकाल गया । शरीरादि परद्वव्य 
स्वभाव था, परन्तु यह जीव अपना ही जानकर प्रवृत्त हआ, सो जभी यह 
विपरीत बुद्धि छूटती है तभी यह जीव शुद्धस्वरूपका अनुभव करनेके योग्य 
होता है । केसा हे शुद्धस्वरूप ! “समन्तात्‌ द्योतमानं”” (समन्तात्‌) सब प्रकार- 
से (्योतमानं) प्रकाशमान हे | भावाथ इस प्रकार है कि अनुभवगोचर होनेपर 
कुछ भ्रान्ति नहीं रहती । यहाँ पर कोई प्रश्न करता हे कि जीवको तो शुद्धस्वरूप 
कहा और वह ऐसा ही है, परन्तु राग-द्व प-मोहरूप परिणामोंकों अथवा सुख-दुःख 
आदिरूप परिणामोंको कौन करता है, कौन भोगता है ! उत्तर इस प्रकार है कि 
इन परिणामोंकों करे तो जीव करता है और जीव भोक्ता है परन्तु यह परिणति 
विभावरूप है, उपाधिरूप है।इस कारण निजस्वरूप विचारनेपर यह जीवका 
स्वरूप नहीं है ऐसा कहा जाता है | कैसा है शुद्धस्वरूप ! “यत्र अमी बद्धस्पृष्ट- 
भावादयः प्रतिष्ठां न हि विदधति” (यत्र) जिस शुद्धात्मस्वरूपमें (अ्रमी) 
विद्यमान (बद्ध) अशुद्ध रागादिभाव, (स्पृषट) परस्पर पिण्डरूप एक क्षेत्रावगाह 
और (भावादय:) आदि शब्दसे गृहीत अन्यभाव, अनियतभाव, विशेषभाव और संयुक्त- 
भाव इत्यादि जो विभावपरिणाम हैं वे समस्त भाव शुद्धस्वरूपमें (प्रतिष्टां) 
शोभाको ( न हि विदधति ) नहीं धारण करते हैं। नर, नारक, तियश्व और 
देवपर्यायरूप भावका नाम अन्यभाव है। असंख्यात प्रदेशसम्बन्धी संकोच और 
विस्ताररूप परिणमनका नाम अनियतभाव है। दशन, ज्ञान और चारित्ररूप 
मेदकथनका नाम विशेषभाव है तथा रागादि उपाधि सहितका नाम संयुक्तभाव 
है | भावाथ इस प्रकार है कि बद्ध, स्पृष्ट, अन्य, अनियत, विशेष और संयुक्त 
ऐसे जो छह विभाव परिणाम हैं वे समस्त संसार अवस्थायुक्त जीवके हैं, शुद्ध 
जीवस्वरूपका अनुभव करनेपर जीवके नहीं हैं । केसे हें बद्ध-स्पषष्ट आदि विभाष- 
भाव १ “'सफूट” प्रगटरूपसे “एत्य अपि” उत्पन्न होते हुए विधमान ही हें 
तथापि “उपरि तरन्‍्त:” ऊपर ही ऊपर रहते हैं। भावाथ हस प्रकार है कि 


१ समयसार - कलश [ भगवान श्री कुन्दकुन्द- 


जीवका ज्ञानगुण ब्रिकालगोचर हे उस प्रकार रागादि विभावभाव जीवबस्तुमें 
त्रिकालगोचर नहीं है। यथपि संसार अवस्थामें विद्यमान ही हैं तथापि मोक्ष 
अवस्थामें सबंथा नहीं हैं, इसलिये ऐसा निश्चय है कि रागादि जीवस्वरूप 
नहीं हैं | ११॥ 

( शादू लबिक्रीडित ) 


भूत भान्तमभूतमव रभसा निभिथ बन्धं सुधी 
ययन्तः किल को5प्यहो कलयति व्याहत्यमोहं हठात। 
आत्मात्मानुभवेकगम्यम हिमा व्यक्ो5यमास्ते प्र व॑ 
नित्यं कमंकलड्पड्नविकलो देव: म्वयं शाश्वत: ॥१२॥ 


रवण्डान्यय सहिन अर्थ. भय आत्मा व्यक्त: आस्ते”” (अ्रयं) इस 

प्रकार (आ्रात्मा) चेतनालक्षण जीव (व्यक्त:) स्वस्वभावरुप (आआस्ते) होता है । 
कसा होता है ? “नित्यं कमकलंकपंकविकलः” (नित्य) ब्रिकालगोचर (कर्म) 
अशुद्धतारूप (कलंकपंक) कलुषता-कीचड़से (विकल:) सवथा भिन्न होता 
है। और कसा है! “पभ्रवं” चार गतिमें भ्रमता हुआ रह (रुक) गया । और 
केपा हे ! देवः” ब्रलोक्यसे पूज्य है। और कंसा है! “स्वयं शाश्वत: 
परूप विद्यमान ही है । और कसा होता है ! “आत्मानुभवेकगम्यमहिमा”! 

(आ्रात्मा) चेतन वस्तुके (अनुभव) प्रत्यक्ष-आस्वादके द्वारा (एक) अद्वितीय 
(गम्य) गोचर है (महिमा) बढ़ाई जिसकी ऐसा है | भावाथ इस प्रकार है कि 
जीवका जिस प्रकार एक ज्ञानशुण है उसी प्रकार एक अतीन्द्रिय सुखगुण है 
सो सुखगुण संसार अवस्थामें अशुद्धपनेसे प्रगण आस्वादरूप नहीं है । अशुद्ध- 
पनाके जानेपर प्रगट होता है । वह सुख अतीन्द्रिय परमात्माके होता है । उस 
सुखको कहनेके लिये कोई दृष्टान्त चारों गतियोंमें नहीं हे, क्योंकि चारों ही 
गतियाँ दुःखरूप हैं, इसलिये ऐसा कहा कि जिसको शुद्धस्वरूपका अनुभव है 
सो जीव परमात्मारूप जीवके सुखको जाननेके योग्य हे । क्योंकि शुद्धस्वरूप 
अनुभनेपर अतीन्द्रिय एव हे--ऐसा भाव स्वूचित किया है । कोई प्रश्न करता 
है कि कसा कारण करनेसे जीव शुद्ध होता हे ! उत्तर इस प्रकार है कि शुद्धका 
अनुभव करनेसे जीव शुद्ध होता है। “'किल यदि को5पि सुधीः अन्त) कलयति'! 
(किल) निश्चयसे (यदि) जो (को5पि) कोई जीव (अन्त: कलयति) शुद्ध- 
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स्वरूपको निरन्तर अनुभवता है। कसा है जीव ! “सुधीः” शुद्ध हे बृद्धि 
जिसकी । क्‍या करके अनुभवता हे! “रमसा बन्ध॑ निर्मिध!” (रभसा) उसी 
काल (बन्ध॑) द्र्व्य पिण्डरूप मिथ्यात्व कम के ( निभिद्य ) उदयको मेट करके 
अथवा मूलसे सत्ता मेट करके, तथा “हठात्‌ मोह व्याहत्य” (हठात्‌) बलसे 
(मोह) मिथ्यात्वरूप जीवके परिणामको (व्याहत्य) समूल नाश करके । भावाथे 
इस प्रकार है कि अनादि कालका मिथ्यादृष्टि ही जीव काललब्धिके प्राप्त होनेपर 
मम्यक्त्वके ग्रहणकालके पूष॑ तीन करण करता है | वे तीन करण अन्त हतेमें 
होते हैं। करण करनेपर द्रव्यपिण्डरूप मिथ्यात्कर्मकी शक्ति मिठती है। 
उस शक्तिके मिटनेपर भावमिथ्यात्वरूप जीवका परिणाम मिटता है। जिस 
प्रकार धतूराके रसका पाक मिटनेपर गहलूपना मिटता हे। केसा हे बनन्‍्ध 
अथवा मोह ? “भूतं॑ भानन्‍्त अभूतं एवं” (एवं) निश्चयसे (भूत) अतीत काल 
सम्बन्धी, (भाग्त) वर्तमान काल सम्बन्धी, (अभूतं) आगामी कालसम्बन्धी । 
भावाथ इस प्रकार है--त्रिकाल संस्काररूप हे जो शरीरादिसे एकलवबुद्धि उसके 
मिटनेपर जो जीव शुद्ध जीवकों अनुभवता है वह जीव निश्चयस कर्मोसे मुक्त 
होता है || १२॥ 


( बसन्ततिलका ) 


आत्मानुभूतिरिति शुद्ध नयात्मिका या 
तानानुभूतिरियमव किलेति बुद्ध बा । 
आत्मानमात्मनि निवेश्य सुनिष्पकम्प 
मका5स्ति नित्यमवबोधघनः ममन्तात ॥ १३ ॥ 
 खए्डान्वय सहित अर्थ-- ' आत्मा सनिष्प्रकम्पं एको5स्ति'” (आत्मा) 
चेतन द्रव्य ( सुनिष्प्रकम्पं ) अशुद्ध परिणमनसे रहित (एक:) शुद्ध (प्रस्ति) 
होता है | कसा है आत्मा ? “नित्यं समनन्‍्तात अवबोधधनः” (नित्य) सदा 
काल (समन्तात्‌) सर्वाज्॒ ( प्रववोधघन: ) ज्ञानगुणका समूह है-ज्ञानपुज हे । 
क्या करके आत्मा शद्ध होता है ! “आत्मना आत्मनि निवेश्य” (प्त्मना) 
अपनेसे (प्रात्मनि) अपने ही में (निवेश्य) प्रविष्ट होकर । भावाथ इस प्रकार 
है कि आत्मानुभव परद्रव्यकी सहायतासे रहित है। इस कारण अपने ही में 
अपनेसे आत्मा शुद्ध होता है । यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि इस अवसरपर 


११ समयसार - कलश [ भगवान भी कुन्दकुन्द- 


तो ऐसा कहा कि आत्मानुभव करनेपर आत्मा शुद्ध होता है और कहींपर यह 
कहा है कि ज्ञानगुण-प्रात्र अनुभव करनेपर आत्मा शुद्ध होता है सो इसमें विशे- 
पता क्‍या है ? उत्तर हस प्रकार हे कि विशेषता तो कुंछ भी नहीं है । वही कहते 
हैं. या शुद्धनथात्मिका आत्मानुभूतिः इति किल हथय॑ एव ज्ञानानुभूतिः इति 
बुद्ध्वा” (या) जो (पआत्मानुभूति:) आत्मद्रव्यका प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद हे । 
केसी है अनुभूति ! (शुद्धनयात्मिका) शुद्धनय अर्थात्‌ शुद्धवस्तु सो ही है 
आत्मा अर्थात्‌ स्थरभाव जिपका ऐसी हे | भावाथ इस प्रकार हे--नि#पाधिरूपसे 
जीवद्रव्य जया है बसा ही प्रत्यक्ररूससे आस्राद आवबे इसका नाम शुद्धात्मालुभत् 
है। (किल) निश्ववसे (इयं एव ज्ञानानुभूति:) यह जो आत्मानुभूति कही वही 
ज्ञानानुभूति है (इतिबुद्ध्वा) इतनामात्र जानकर | भावार्थ इस प्रकार है कि 
जीववस्तुका जो प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद, उसको नामसे आत्मानुभव ऐसा कहा जाय 
अथवा ज्ञानानुभव ऐसा कहा जाय । नामभेद है, वस्तुभेद नहीं है| ऐसा जानना 
कि आत्मानुभव मोक्षप्राग है। इस प्रसंगमें और भी संशय होता है कि कोई 
जानेगा कि द्वादशाहु ज्ञान कुछ अपूर्व लब्धि हे | उसके प्रति समाधान इस प्रकार 
है कि द्वादशाज़ज्ञान भी विकल्प है। उसमें भी ऐसा कहा है कि शद्भात्मानभति 
मोक्षमागं हे, इसलिए शद्भात्मान॒भूतिके होनेपर शास्त्र पढ़नेकी कुछ अटक नहीं 
है। १३॥ 
( पृथ्वी ) 


अखण्डितमनाकुलं ज्वलदनन्तमन्तर्ब हि- 
मंहः परममस्तु नः महजमुहिलामं सदा । 
विदुच्छलननिर्भर सकलकालमालम्बत 
यदेकरममुल्लसल्लवणखिल्यलीलायितम्‌ ॥ १४ ॥ 

' खण्डान्वय सहित अर्थ-- “तत्‌ महः नः अस्तु”' (तत्‌) वही (महः) 
शुद्ध ज्ञानमात्र वस्तु ( नः ) हमारे ( अस्तु ) हो। भावाथ इस प्रकार हे कि 
शु स्वरूपका अनुभव उपादेय है, अन्य सप्रस्त हेय हे | केसा है वह 'महः' ! 
“परमं ” उत्कृष्ट हे। और केसा है 'महः' ?! “अखण्डित” खण्डित नहीं हैं- 
परिपूर्ण है। भावाथ इस प्रकार है कि इन्द्रियज्ञान खण्डित है सो यथपि वर्तमान 
कालमें उपरूप परिणन हुआ है तथापि स्वरूपसे ज्ञान अतीन्द्रिय है। और 
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केसा है ! 'अनाकुलं” आकुलतासे रहित है। भावाथ इस प्रकार है कि यथपि 
संसार अवस्थामें कर्रंजनित सुख-दुःखरूप परिणमता हे तथापि स्वाभाविक सुख- 
स्ररूप है | # और कसा है  “अन्तबहिः ज्वलत्‌”” ( भ्रन्त: ) भीतर ( बहिः ) 
बाहर ( ज्वलत्‌ ) प्रकाशरूप परिणत हो रहा है | भावाथ इस प्रकार है कि जीव- 
वस्तु असंख्यातप्रदेशी हे, ज्ञानगुण सब प्रदेशोंमें एक समान परिणम रहा है । 
कोई प्रदेशमें घट-बद़॒ नहीं है। और कसा है! “सहजं”” स्वयंसिद्ध है। और 
कैसा है ? “उद्विलासं” अपने गुण-पर्यायस धाराप्रवाहरूप परिणमता है । और 
केसा है ? “यत्‌ (महः) सकलकालं एकरसं आलम्बते” ( यत्‌ )जो ( महः ) 
ज्ञानपुत्न ( सकलकालं ) त्रिकाल ही ( एकरसं ) चेतनास्वरूपको ( झालम्बते ) 
आधारभूत है। कैसा है एकरस ! “चिदच्छलननिभेरं” (चित) ज्ञान (उच्छ- 
लन) परिणमन उससे (निर्भर) भरितावस्थ है। और केसा हे एकरस १ 'लवण- 
खिल्यलीलायितं” (लवण) क्षाररसकी (खिल्य) काँकरीकी (लीलायित॑ं) परि 
णतिके समान जिसका स्वभाव हैं। भावाथ इस प्रकार है कि जिस प्रकार नमक- 


की कॉकरी सवोद्ध ही क्षार है उसी प्रकार चेतनद्रव्य सबोड्भ ही चेतन है ।। १४॥। 
अनष्टप 


एप ज्ञानघनो नित्यमात्मा सिद्धिममीप्मभिः । 
साध्य-साधकभावेन द्विधेक! समपास्यताम ॥१५॥॥ 


स्वण्डान्वचच सहित अर्थ.  सिद्धिमभीप्सुमि! एप आत्मा निध्यं सम 
पास्यताम” ( सिद्धि ) सकल कमंक्षयलक्षण मोक्षको ( भ्रभीप्सुभि: ) उपादेय- 
रूपस अनुभव करनेवाले जीवोंकों ( एष आ्रात्मा ) उपादेय ऐसा अपना शुद्ध 
चेतन्यद्रव्य (नित्यं) सदाकाल (समुपास्यताम) अनुभवना । कैसा है आत्मा ! 
''ज्ानवनः” ( ज्ञान ) स्व-परग्राहक शक्तिका ( घनः ) पुतज्ञ है। और केसा है ! 
/एकः” समस्त विकल्प रहित है। और केसा है ! “साध्य-साधकभावेन द्विधा” 
( साध्य ) सकल कमक्षयलक्षण मोक्ष (साधक) मोक्षका कारण शुद्धोपयोगलक्षण 
शुद्धात्मानुभव (भावेन) ऐसी जो दो अवस्था उनके भेदस (द्विधा) दो प्रकारका 
है । भावाथ इस प्रकार है कि एक ही जीवद्रव्य कारणरूप भी अपनेमें ही परि- 
णमता है और कायरूप भी अपनेमें ही परिणप्रता है | इस कारण मोक्ष जानेमें किसी 
द्रव्यान्तरका सहारा नहीं है, इसलिये शुद्ध आत्माका अनुभव करना चाहिये।।१ ५॥। 
# पं० श्री राजमल्लजीकी टीकामें यहाँ “अनंतम” पदका अर्थ करना रह गया है। 


१८ समयसार - कलश [ भगवान श्री कुन्दकुस्द- 
अनुष्दुप 
दर्शन-ब्ान-वा ग्त्रिम्त्रिचादेकलत: स्वयम । 
मचका 5मेचकश्चापि सममात्मा प्रमाणतः ॥ १६ ॥ 
खण्डान्वय सहित अर्थ--- आत्मा मेचकः” (्रात्मा) चेतन द्रव्य 
(मेचक:) मलिन है । किसकी अपेक्षा मलिन हे ! “दर्शन-ज्ञान-चारित्रेस्त्ि 
त्वात्‌” सामान्यरूपसे अ्थंग्राहक्क शक्तिका नाम दशन है, विशेषरूपसे अथंग्राहक 
शक्तिका नाम ज्ञान है और शद्धत्वशक्तिका नाम चारित्र है। हस प्रकार शक्ति- 
भेद करनेपर एक जीव तीन प्रकार होता है। इससे मलिन कहनेका व्यवहार 
है। “आत्मा अमेचकः” (आत्मा) चेतन द्रव्य (भ्रमेचकः:) निमेल है। 
किसकी अपेक्षा निमेल है ! “स्वयं एकत्वतः” (स्वयं) द्रव्यका सहज (एकत्वत:) 
निर्भेदपना होनेसे, ऐसा निश्चवयनय कहा जाता है । “आत्मा प्रमाणतः सम 
मेचकः अमेचको 5पि च” ( भ्रात्मा ) चेतनद्रव्य ( सम॑ ) एक ही काल ( मेचकः 
प्रमेचको5पि च) मलिन भी है और निमल भी है । किसकी अपेक्षा १ (प्रमाणत:) 
युगपत्‌ अनेक धर्मग्राहक् ज्ञानकी अपेक्षा | इसलिये प्रमाणदृष्टिसे देखनेपर एक 
ही काल जीवद्रव्य भेदरूप भी है, अभेदरूप भी है १६ |। 
के अहुष्डप्‌ 
दर्शन-जान-चारिश्रम्त्रिमि: परिणतत्वतः । 
एकाउपि त्रिस्खभावल्वाद्बवहारंण मेचकः ॥ १७ ॥ 
रवण्डान्चय सहित झअर्थ-... ' एको5पि व्यवहारेण मेचकः” (एको5पि) 
द्रव्यदष्टिसे यथपि जीवद्र॒व्य शुद्ध हे तो भी (व्यवहारेण) गुण-गुणीरूप भेद- 
दृष्टिसे (मेचक:) मलिन है । सो भी किसकी अपेक्षा ? “त्रिस्वभावत्वात्‌”” 
( त्रि ) दशन-ब्ञान-चारित्र, ये तीन हैं ( स्वभावत्वात्‌ ) सहजगुण जिसके, ऐसा 
होनेसे | वह भी कैसा होनेसे ! “दशन-ज्ञान-चारित्रे! त्रिभि!ः परिणतत्वतः"” 
क्योंकि वह दर्शन-ज्ञान-चारित्र इन तीन गुणरूप परिणमता है, इसलिये भेदवुद्धि 
भी घटित होती है || १७ ।। 
अनुष्टप्‌ 
परमार्थन तु व्यक़ज्ञातृवज्योतिपेककः । 
सवंभावान्तरध्वंसिखभावलादमेचकः ॥ १८ ॥ 
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- खण्डान्यय सहित अर्थ-- तु परमार्थन एककः अमेचकः'” (तु) पद 
द्वारा दूसरा पक्ष क्या है यह व्यक्त किया है। ( परमार्थेन ) शद्ध द्रव्यद्शटिसे 
( एकक:) शुद्ध जीवबस्तु ( अ्मेचक: ) निमल हे-निर्विकल्प है। केसा है 
परमार १ “ व्यक्तज्ञातृत्वज्योतिषा”' ( व्यक्त ) प्रगट है ( ज्ञातृत्व ) ज्ञानमात्र 
( ज्योतिषा ) प्रकाश-स्वरूप जिसमें ऐसा है । भावाथ इस प्रकार हे कि शद्ध-निर्मेद 
वस्तुमात्रग्राहक ज्ञान निश्वयनय कहा जाता है। उस निश्चयनयसे जीवपदार्थे 
सब भेदरहित शुद्ध हे। और कसा होनेसे शुद्ध है ! “'सबंभावान्तरध्व॑सिस्तरभाव- 
त्वात्‌” (सर्व) समस्त द्रव्यकम-भावकर्-नोकम अथवा ज्ञयरूप परद्रव्य ऐसे 
जो (भावान्तर) उपाधिरूप विभावभाव उनका ( ध्वंसि ) मेटनशील है 
(स्वभावत्वात्‌) निज स्वरूप जिसका, ऐसा स्वभाव होनेसे शुद्ध है ॥| १८ ॥। 


( अनुष्दुप्‌ ) 
आात्मनश्चिन्तयैवालं मेचकामेचकलयो: । 
दर्शन-ज्ञान-चारित्रेः साध्यसिद्धिन चान्यथा ॥१६॥ 


सवण्डान्वप सहित अथ-- मेचकामेचकत्व यो! आत्मनः चिन्तया एब 
अल” आत्मा (मेचक) मलिन है और (प्रमेचक) निर्मल है, इस प्रकार ये 
दोनों नय पक्षपातरूप हैं। (अ्रात्मगः) चेतनद्रव्यके ऐसे (चिन्तया) विचारसे 
(अलं) बस हो । ऐसा विचार करनेसे तो साध्यकी सिद्धि नहीं होती (एव) 
ऐसा निश्चय जानना । भावाथ इस प्रकार है कि श्रतज्ञासे आत्मस्वरूप 
विचारनेपर बहुत विकल्प उत्पन्न होते हैं। एक पक्षसे विचारनेपर आत्मा अनेक 
रूप है, दूसरे पक्षसे विचारनेपर आत्मा अभेदरूप हैे। ऐसे विचारते हुए तो 
स्वरूप अनुभव नहीं। यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि विचारते हुए तो 
अनुभव नहीं, तो अनुभव कहाँ हे ? उत्तर इस प्रकार है कि प्रत्यक्षरूपसे वस्तुको 
आस्वादते हुए अनुभव है। वही कहते हैं--' दशन-ज्ञान-चारित्रे! साध्यसिद्धिः”” 
( दशन ) शुद्धस्वरूपका अवलोकन, ( ज्ञान ) शुद्धस्वरूपका प्रत्यक्ष जानपना, 
(चारित्र) शुद्धस्वरूपका आचरण ऐसे कारण करनेसे (साध्य) सकलकमक्षय- 
लक्षण मोक्षकी (सिद्धि) प्राप्ति होती हे। भावाथ इस प्रकार है कि शुद्धस्वरूप- 
का अनुभव करनेपर मोक्षकी प्राप्ति हे कोई प्रश्न करता हे कि इतना ही मोक्ष- 
मार्ग है कि कुछ और भी मोक्षम्ाग है। उत्तर इस प्रकार हे कि इतना ही 


२१ समयसार-कलश [ भगवान भ्री कुन्दकुस्द्‌- 


मोक्षमाग है। न चान्यथा”' ( च ) पुनः ( भ्रन्यथा ) अन्य प्रकासे (न) 
साध्यसिद्धि नहीं होती | १९ ॥ क्‍ 
( मालिनी ) 
कथमपि ममपात्त त्रिलमप्येकताया 
गपतितमिदमात्मज्यातिरूदगचब्लदन्छम । 
मततमनुभवामा 5नन्‍्तचेतन्य चिद्ठ 
न खलु न खलु यस्मादन्यथा माध्यमिद्धि: ॥२०॥ 


रशण्डानवय सहित अर्थ-- हद आत्मज्योतिः सतत अनुभवाप:”” (इदं) 
प्रगट ( भात्मज्योति: ) चेतन्यप्रकाशको ( सततं ) निरन्तर ( अनुभवाम: ) 
प्रत्यक्ररूपसे हम आस्वादते हैं। केसी है आात्मज्योति १ “कथमपि समुपात्तत्रित्व 
अपि एकतायाः अपतितं” (कथमपि) व्यवहारदष्टिेसे ( समुपात्तत्रित्वं ) ग्रहण 
किया है तीन भेदोंको जिसने ऐसी है तथापि ( एकताया: ) शुद्धतासे 
(अपतितं) गिरती नहीं है। और केसी है आत्मज्योति ? “उद्गच्छत”' 
प्रकाशरूप परिणमती है | और केसी हे! “अच्छ॑”” निमल है । और कसी है ! 
/अनन्तचतन्यचिह्न ? ( भ्रननन्‍्त ) अतिबहुत ( चेतन्य ) ज्ञान हे ( चिह्न ) लक्षण 
जिसका ऐसी है । कोई आशंका करता हे कि अनुभवकों बहुतकर दृढ़ किया सो 
किस कारण ? वही कहते हैं-- यरमात्‌ अन्यथा साध्यसिद्धि! न खलु न खलु”” 
(यस्मात्‌) जिस कारण ( भ्रन्यथा ) अन्य प्रकार ( साध्यसिद्धि: ) स्वरूपकी 
प्राप्ति ( न खलु न खलु ) नहीं होती नहीं होती, ऐसा निश्चय है ।॥२०॥ 

( मालिनी ) 


कथमपि हि लभन्ते भेदविज्ञानमूला- 

मचलितमनुभूति ये म्वतो वान्यतो वा । 

प्रतिफलननिमग्नानन्त भाव भा वे - 

मु कुरवदविकाराः सन्ततं स्थुस्त एवं ॥२१॥ 
खण्डान्चय सहित अर्थ--'ये अनुभूति लभन्‍्ते'” (ये) जो कोई निकट 


संसारी जीव (अनुभूति) शुद्ध जीववस्तुके आस्वादको (लभन्ते) प्राप्त करते हैं । 
केसी है अनुभूति ! “भेदविज्ञानमूलां” (भेद) स्वस्वरूप-परस्वरूपको दिधा 


कृद्दान जेन शाखमाल। ] जीव-अधिकार २१ 


करना ऐसा जो (विज्ञान) जानपना वही है (मूलां) स्वस्व जिसका ऐसी है । 
और कसी है ! “अचलितं” स्थिरतारूप है । ऐसी अनुभूति केसे प्राप्त होती है, 
वही कहते हैं-- 'कथमपि स्वतो था अन्यतो वा” (कथमपि) अनन्त संसारमें 
भ्रमण करते हुए केसे ही करके काललब्धि प्राप्त होती है तब सम्यक्त्व उत्पन्न 
होता -है । तब अनुभव होता है; ( स्वतो वा ) मरिथ्यात्य कर्मका उपशम होनेपर 
उपदेशके बिना ही अनुभव होता हे, अथवा (अन्यतो वा) अन्तरड्भमें मिथ्यात्व 
कमका उपशम होनेपर और बहिरंगमें गुरुके समीप स्त्रका उपदेश मिलनेपर 
अनुभव होता है । कोई प्रश्न करता है कि जो अनुभवको प्राप्त करते हैं वे 
अनुभवको प्राप्त करनेसे केसे होते हैं ? उत्तर इस प्रकार है कि वे निर्विकार होते 
हैं, वही कहते हैं--“त एवं सन्‍्तत मुकुरबत्‌ अधिकाराः स्युः” (ते एवं) अर्थात 
वे ही जीव (सन्ततं) निरन्तर (मुकुरवत) द्पणके समान (प्रविकारा:) राग- 
दर प रहित (स्युः) हैं | किनसे निर्विकार हैं ? 'प्रतिकलननिमग्नानन्तभावस्व भाव” 
(प्रतिफलन) प्रतिबिम्बहूएसे (निमग्न) गर्मित जो (अनन्तभाव) सकल द्रव्पोंके 
(स्वभावे:) गुण-पर्याय, उनसे निर्विकार हैं | भावाथे इस प्रकार है--जो जीव के 
शुद्ध स्वरूप का अनुभव करता है उसके ज्ञानमें सकल पदार्थ उद्दी़ होते हैं, उसके 
भाव अर्थात्‌ गुण-पर्याय, उनसे निर्विकाररूप अनुभव है || २१ ॥। 
( मालिनी ) 

व्यजत जगदिदानी माहमाजन्मलीढ 

रमयत रामसकाना राचन बजानमद्रत। 

इह कथमपि नात्माउनात्मना साकमक 

किल कलयति काले क्वापि तादात्म्यव्रत्तिम ॥२२॥ 

खण्डान्यय सहित अर्थ-- “जगत्‌ मोह त्यजतु” (जगत) संसारी 

जीवराशि (मोहं) मिथ्यात्व परिणाप्कों (व्यजतु) सवंथा छोड़ो । छोड़नेका 
अवसर कौनसा ? “हदानीं” तत्काल । भावाथ इस प्रकार हे कि शरीरादि पर 
द्रव्योंके साथ जीवकी एकत्वबुद्धि विध्मान है, वह सक्ष्म कालमात्र भी आदर 
करने योग्य नहीं हे । केपा है मोह ? ““आजन्मलीढ ” (भ्राजन्म) अनादिकालसे 
(लीढं) लगा हुआ है। “'ज्ञानं रसयतु” (ज्ञानं) शुद्ध चेतन्यवस्तुको (रसयतु) 
स्वानुभव प्रत्यक्रपसे आस्वादों । केसा है ज्ञान ? “रसिकानां रोचनं”” 


३२ समयसार - कलश [ भगवान श्री कुन्दकुन्द्‌- 


(रसिकानां) शुद्ध स्वुरूपके अनुभवशील सम्यस्दष्टि जीबोंको (रोचनं) अत्यन्त 
सुखकारी है। और कसा है ज्ञान! “उद्यत्‌” त्रिकाल ही प्रकाशरूप है। कोई 
प्रश्न करता है कि ऐसा करने पर कायसिद्धि कसी होती है। उत्तर कहते हैं-- 
/(इह किल एकः आत्मा अनात्मना साक तादात्म्पवृत्ति क्वापि काले कथमपि 
न कलयति” (इह) मोहका त्याग, ज्ञान वस्तुका अनुभव--ऐसा बारम्बार 
अभ्पास करनेपर ( किल ) निःसन्देह ( एक: ) शुद्ध (आरात्मा ) चेतनद्रव्य 
(अनात्मना) द्रव्यकम-भावकर्म-नोकर्म आदि समस्त विभाव परिणामोंके 
(साकं) साथ ( तादात्म्यवृत्ति ) जीव और कर्मके बन्धात्मक एक्षेत्रसम्बन्धरूप 
(क्वापि) किसी अतीत, अनागत और वतमान सम्बन्धी (काले) समय-घड़ी- 
प्रहर-दिन-बरष में (कथमपि) किसी भी तरह (न कलयति) नहीं ठहरता है । 
आवाथ. इस प्रकार है कि जीवद्रब्य धातु और पाषाणके संयोगके सम्तान 
पुदूगलकर्मके साथ मिला हुआ चला आ रहा है और मिला हुआ होनेसे 
मिथ्यात्व-राग-8 परूप विभाव चेतन परिणामसे परिणमता ही आ रहा है । ऐसे 
परिणमते हुए ऐसी दशा निपजी कि जीव द्रव्यका निजस्वरूप जो केवलज्ञान, 
केवलदशन, भतीन्द्रिय सुख और केवलवीय, उससे यह जीवद्रव्य भ्रष्ट हुआ 
तथा मिथ्यात्वरूप विभावपरिणामसे परिणमते हुए ज्ञानपना भी छूट गया। 
जीवका निजस्ररूप अनन्तचतुष्टय है, शरीर, सुख, दःख, मोह, राग, द्वप 
इत्यादि समस्त प्रदूगलकमको उपाधि है, जीवका स्वरूप नहीं ऐसी प्रतीति भी 
छूट गई । प्रतीति छूटने पर जीव मिथ्यादष्टि हुआ | मिथ्यादृष्टि होता हुआ 
ज्ञानावरणादि कर्मंबन्ध करणशील हुआ | उस कमंबन्धका उदय होनेपर जीव 
चारों गतियोंमें श्रमता है । इसप्रकार संसारकी परिपाटी हे। इस संभारमें 
भ्रमण करते हुए किसी भव्यजीवका जब निकट संसार आ जाता है तब जीव 
सम्यक्त्वको ग्रहण करता है। सम्यक्त्वकों ग्रहण करनेपर प्रृदूगलपिण्डरूप 
मिथ्यात्वकर्मोका उदय मिटता है तथा मिथ्यात्वरूप विभावपरिणाम मिटता है । 
विभावपरिणामके मिटनेपर शुद्धस्वरूपका अनुभव होता हे। ऐसी सामग्री 
मिलनेपर जीवद्रव्य पुद्गलकर्मसे तथा बिभाव परिणामसे म्रथा भिन्न होता है । 
जीवद्रव्य अपने अनन्त चतुष्टयकों प्राप्त होता हे। दृष्टान्त ऐसा है कि जिस 
प्रकार सुवणधातु पाषाणमें ही मिली चली आरही है तथापि अग्निका संयोग 
पाकर पाषाणसे सुध्र्ण जुदा होता है ॥ २२ ॥ 


कहान जैन शालमाला ] जीव-अधिकार २३ 


( मालिनी ) 
अयि कथमपि सृत्वा त्लकीतृहली सन 
अनुभव भव मू्ते: पाश्वेवर्ती मुहतंग । 
पृथगथ विलमन्त म्वं समालोक्य येन 
त्यजसि मंगिति मूर्त््या साकमकलमोहम्‌ ॥ २३ ॥ 


खएण्डान्वय सहित अर्थ-- “अयि मूत्तें! पाश्ववर्ती भव, अथ मुह 
पृथक अनुभव” (प्रयि) हे भव्यजीब ! (मूर्ते)) शरीरसे (पाश्वंवर्ती) भिन्नसवरूप 
(भव) हो । भावार्थ इस प्रकार है कि अनादिकालसे जीवद्रव्य (शरीर के साथ) 
एक संस्काररूप होकर चला आरहा है, इसलिये जीवको ऐसा कहकर प्रतिबोधित 
किया जाता है कि भो जीव ! ये जितनी शरीरादि पर्याय हैं वे सब पुदूगलकम- 
की हैं तेरी नहीं | इसलिये इन पर्यायोंसे अपनेको भिन्न जान। (अ्रथ) भिन्र 
जानकर (मुह॒त॑) थोड़े ही काल (पृथक) शरीरसे भिन्न चेतन द्रव्यरूप (प्रनु- 
भव) प्रत्यक्षरूपसे भास्राद ले । भावाथ इस प्रकार है कि शरीर तो अचेतन है, 
बिनश्वर है | शरीरसे भिन्न कोई तो पुरुष है ऐसा जानपना--ऐसी प्रतीति मिथ्या- 
दृष्टि जीवके भी होती हे पर साध्यसिद्धि तो कुछ नहीं । जब जीवद्रव्यका द्वव्य- 
गुण-पर्यायस्वरूप प्रत्यक्ष आस्वाद आता है तब सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र है 
सकल कर्मक्षयलक्षण मोक्ष भी है| कसा है अनुभवशील जीव १ “तत्त्वकौतृहली 
सन” (तत्त्व) शुद्धचेतन्य वस्तुका ( कौतृहली सन्‌ ) स्वरूपकों देखना चाहता हे, 
ऐसा होता हुआ। और कसा होकर ! “कथमपि सृत्वा” (कथमपि) किसी 
प्रकार-किसी उपायसे ( मृत्वा ) मरकरके भी शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव करो । 
भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध चेतन्यका अनुभव तो सहज साध्य है, यत्नसाध्य 
तो नहीं है पर इतना कहकर अत्यन्त उपादेयपनेको दृढ़ किया है। यहाँ पर 
कोई प्रश्न करता है कि अनुभव तो ज्ञानमात्र है, उससे क्या कुछ का्यसिद्धि 
है! बह भी उपदेश द्वारा कहते हें--'येन मूर्त्या साक॑ एकल्वमोहं श्गिति 
त्यजसि”' (येन) जिस शुद्ध चेतन्यके अनुभवद्वारा (मूर्त्या साकं) द्रव्यकर्म-भाव- 
कम-नोकमेत्मक समस्त कर्मरूप पर्यायके साथ (एकत्व मोहं) एक संस्काररूप- 
'मैं देव हूँ, में मनुष्य हूँ, में तियंच हूँ, में नारकी हूँ आदि; में सुखी हूँ, में दुखी 
हूँ आदि; में क्रोधी हूँ, में मानी हूँ आदि तथा में यति हूँ, में गृहस्थ हूँ आदि- 


ब्शर समयसार-कलश भगवान श्री कुन्दकुन्द्‌- 


रूप प्रतीिति' ऐसा है मोह अर्थात्र॒ पिपरीतपना, उसको (झूगिति) अनुभवने 
मात्रपर (व्यजसि) भो जीव ! अपनी बुद्धिसे तू ही छोड़ेगा | भावाथ इस प्रकार 
है कि अनुभव ज्ञानमात्र वस्तु है, एकत्वमोह मिथ्यात्वरूप द्रव्यका विभाव 
परिणाम है तो भी इनको ( अनुभवको और मिथ्यालके मिठनेकों ) आपसमें 
कारण-कायपना है । उसका विवरण--जिसकाल जीवको अनुभव होता है 
उस काल मिथ्यात्थ परिणमन मिटता है, सवंधा अवश्य म्रिटता है। जिस 
काल मिथ्यात्व॒ परिणमन मिटता है, उसकाल अवश्य अनुभवशक्ति होती 
है | मिथ्यात परिणमन जिस प्रकार मिठता हे उसीको कहते हैं--'''स्वं समा- 
लोक्य'” (स्वं) अपनी शुद्ध चतन्य वस्तुका (समालोक्य) स्वसंवेदन प्रत्य क्षरुपसे 
आस्ाद कर | केसा है शुद्धधतन ! “बिलसन्तं”” अनादिनिधन प्रगटरूपसे 
चेतनारूप परिणम रहा है ॥। २३ | 
( शादू लविक्रीडित ) 
कान्त्येव स्नपयन्ति ये दश दिशो धाम्ना निरुन्धन्ति ये 
धामोदाममहस्विनां जनमनो मुष्णन्ति रुपेण ये। 
दिव्यन ध्वनिना सुखं श्रवणया: साक्षात्क्तरन्तोउमृतं 
वन्‍्द्ास्ते5ष्सहसलक्षणधरास्तीथेंश्वरा: सूरयः ॥२४॥ 
खण्डान्यय सहित अर्थ. यहाँ पर कोई मिथ्यादृष्टि कुवादी मतान्तरको 
स्थापता है कि जीव और शरीर एक ही वस्तु है। जता कि जेन मानते हैं कि 
शरीरसे जीवद्रव्य मिन्‍न हे वसा नहीं हे, एक ही है, क्योंकि शरीरका स्तवन 
करनेपर आत्माका स्तन होता हे ऐसा जेन भी मानते हैं । उसीको बतलाते 
हैं--“ते तीथेंश्वराः वन्धा।” (ते) अवश्य विद्यमान हैं ऐसे, (तीर्थेश्वरा:) 
तीथंकरदेव (वन्द्या:) त्रिकाल नमस्कार करने योग्य हैं । कंसे हैं वे तीर्थंकर ! 
“ये कान्त्या एव दश दिशः स्नपयन्ति” (ये) तीथंकर (कान्त्या) शरीरकी 
दीपिदारा (एवं) निश्चयसे (दश दिश:) पूब॑-पश्चिम-उत्तर-दक्षिण ये चार 
दिशा, चार कोणरूप विदिशा तथा ऊध्यंदिशा और अधोदिशा इन दस दिशाओंको 
(स्नपयन्ति) प्रक्षालते हैं-पवित्र करते हैं। ऐसे हैं जो तीथंकर उनको नमस्कार 
है । ( जेनों के यहाँ ) ऐसा जो कहा सो तो शरीरका वर्णन किया, इसलिये हमें 
ऐसी प्रतीति उपजी कि शरीर और जीव एक ही हैं। और केसे हैं तीर्थंकर ! 


कह्ान जेन शाखमाल। ] जीव-अधिकार २५ 


“ये धाम्ना उद्यममहस्विनां धाम निरन्धन्ति”' ( ये ) तीर्थंकर ( धाम्ना ) शरीरके 
तेजद्वारा ( उद्याममहस्विनां ) उग्र तेजवाले करोड़ों त्र्योंके ( धाम ) प्रतापको 
( निरुन्‍्धन्ति ) रोकते हैं । भावाथे इस प्रकार है कि तीथंकरके शरीरमें ऐमी दीपि 
है कि यदि कोटि त्थ हों तो कोटि ही श्रयकी दीप्ति रुक जावे । ऐसे वे तीथंकर 
हैं। यहाँ भी शरीरकी ही बढ़ाई की हे । और कंसे हैं तीथकर ? “ये रूपेण जन- 
मनो मुष्णन्ति'' ( ये ) तीथंकर (रूपेण) शरीरकी शोभा द्वारा (जन) सब जितने 
देव-मनुष्य-तियच, उनके (मनः) अन्तरंगको (मुष्णन्ति) चुरा लेते हैं । भावाथ 
इप प्रकार है कि जीव तीथंकरके शरीरकी शोभा देखकर जेप्ा सुख मानते हैं बेसा 
सुख त्रलोक्यमें अन्य वस्तुको देखनेसे नहीं मानते हैं | ऐसे थे तीथकर हें । 
यहाँ भी शरीरकी बड़ाई की है। और कैसे हें तीथंकर ? “ये दिव्येन ध्वनिना 
श्रवणयो: साक्षात्‌॒ सुख अमृत क्षरन्‍्तः” ( ये ) तीथंकरदेव ( दिव्येन ) समस्त 
त्रेलोक्यमें उत्कृष्ट ऐसी ( ध्वनिना ) निरक्षरी वाणीके द्वारा ( श्रवणायो: ) सबे 
जीवकी जो कर्णन्द्रिय, उनमें ( साक्षात्‌ ) उसी काल ( सुखं श्रमृतं ) सुखमयी 
शान्तरसकों ( क्षरन्तः ) बरसाते हैं। भावाथ इसप्रकार है कि तीथंकरकी वाणी 
सुननेपर सब जीवोंकों वाणी रुचती है, जीव बहुत सखी होते हैं। तीथकर ऐसे 
हैं। यहाँ भी शरीरकी बड़ाई है। और कंसे हें तीथकर ? “अष्टसहस्र॒लक्षणघरा:”” 
(अ्रष्टटहस्र) आठ अधिक एक हजार ( लक्षणधरा: ) शरीरके चिह्ोंको सहज ही 
धारण करते हैं ऐसे तीथंकर हैं। भावाथ इस प्रकार है कि तीथथकरके शरीरमें 
शंख, चक्र, गदा, पत्न, कमल, मगर, मच्छ, जा आदि रूप आकारको लिये 
हुए रेखाये होती हैं जिन सबकी गिनती करनेपर वे सब एक हजार आठ होते 
हैं। यहाँ भी शरीरकी बड़ाई है| और कंसे हैं तीथंकर ? “ब्र॒यः” मोक्षप्रा्गके 
उपदेष्टा हैं। यहाँ भी शरीरकी बड़ाई है । इससे जीव-शरीर एक ही है ऐसी मेरी 
प्रतीति है ऐसा कोई मिथ्यामतवादी मानता है सो उसके प्रति उत्तर इस प्रकार 
आगे कहेंगे । ग्रन्थकर्ता कहते हें कि वचन व्यवहारमात्रसे जीव-शरीरका एकपना 
कहनेमें आता है । इसीसे ऐसा कहा हे कि जो शरीरका स्तोत्र है सो वह तो 
व्यवहारमात्रसे जीवका स्तोत्र है | द्रव्यदष्टिसे देखने पर जीव शरीर मिन्‍ने २ 
हैं । इसलिये जेसा स्तोत्र कहा है वह निज नाप्से कूठा है ( अर्थात्‌ उसका नाम 
स्तोत्र घटित नहीं होता ), क्‍योंकि शरीरके गुण कहने पर जीवकी स्तुति नहीं 
होती है । जीवके ज्ञानगुणकी स्तुति करनेपर ( जीवकी ) स्तुति होती है । कोई 


१६ समयसार-कलश भगवान्‌ श्री कुन्दकुल्द- 


प्रश्न करता है कि जिस प्रकार नगरका स्वामी राजा है, इसलिये नगरकी स्तुति 
करनेपर राजाकी स्तुति होती है, उसी प्रकार शरीरका स्वाप्ती जीव है, इसलिये 
शरीरकी स्तुति करनेपर जीवकी स्तुति होती है, उत्तर ऐसा हे कि इस प्रकार 
स्तुति नहीं होती हे । राजाके निज्गुणकी स्तुति करनेपर राजाकी स्तुति होती हे 
उसी प्रकार जीवके निज चेतन्य गुणकी स्तुति करनेपर जीवकी स्त॒ृति होती है । 
इमीको कहते हैं || २४ || 

( आया 


प्राकारकवलिताम्बरमुपवनरा जीनिगी ए भूमितलम । 
पिवतीव हि नगरमिद परिखावलग्रेन पातालम्‌ ॥२४॥ 


गखरण्टान्वय सहित अधथें-- हैद नगर परिखावलयेन पाताल पिवरति 
हव!( इदं ) प्रत्यक्ष ( नगरं ) राजग्रापम ( परिखावलयेन ) खाईके द्वारा घिरा 
होनेसे ( पाताल ) अधोलोकको (पिवति इव) खाई इतनी गहरी है जिससे मालूम 
पड़ता है कि पी रहा हे | कसा है नगर १ “'प्राकारकवलिताम्बरं'” ( प्राकार ) 
कोटके द्वारा ( कवलित ) निगल लिया है ( अम्बरं ) आकाशको जिसने ऐसा 
नगर हे । भावाथे इस प्रकार है--कोट अति ही ऊँचा है। और केसा है 
नगर ९ “''उपवनराजीनिगीणंभूमितर” ( उपवनराजी ) नगरके समीप चारों 
ओर फेले हुए बागसे ( निगीणे ) रुँंधी है ( भूमितल ) समस्त भूमि जिसकी 
एसा वह नगर है । भावाथ इस प्रकार है कि नगरके बाहर घने बाग हैं । ऐसी 
नगरकी स्तुति करनेपर राजाकी स्तुति नहीं होती है । यहाँ पर खाई-कोट-बागका 
वर्णन किया सो तो राजाके गुण नहीं हैं । राजाके गुण हैं दान, पौरुष और 
जानपना; उनकी स्तुति करने पर राजाकी स्तुति होती है ।। २५ || 

( आयों ) 

नित्यमविकारसुस्थितसर्वांगमपूर्वमह जलावण्यम्‌ । 

अन्नोभमिव समुद्र जिनेन्द्ररूपं परं जयति ॥२६॥ 

' गवण्डान्वथ सहित अर्थे-- “ जिनेन्द्ररूप॑ जयति'” (जिनेन्द्ररूपं) तीथे- 
करके शरीरकी शोभा (जयति) जपवन्त हो । केसा हे जिनेन्द्रसप ? “नित्य! 
आयुपयन्त एकरूप है। ओर कसा हे ! “अविकारसुस्थितसर्थागं”” ( अविकार ) 
जिसमें बालपन, युवापन और बृढ़ापन न होनेसे ( सुस्थित ) समाधानरूप हैं 


कहान जेन शाखमाला ] ज्ीव-अधिकार २७ 


[ सुस्थित है ] (सर्वागं) सबप्रदेश जिसके ऐसा है | और कैसा है जिनेन्द्रका रूप १ 
““अपूबसहजलावण्य ”? (झपूर्व) आश्चय कारी तथा ( सहज ) बिना यत्नके शरीरके 
साथ मिले हैं (लावण्यं ) शरीरके गुण जिसे ऐसा है । और केसा हे? 
“समुद्रमिव अक्षोमं!” ( समुद्रमिव ) सम्द्रके समान ( अक्षोभं ) निश्चल है । 
ओर केसा है! 'परं” उत्कृष्ट हे। भावाथ इस प्रकार है कि जिस प्रकार वायुके 
बिना समुद्र निश्चल होता है बसे ही तीथंडरका शरीर भी निश्चवल है। इस 
प्रकार शरीरकी स्तुति करनेपर आत्माकी स्तुति नहीं होती है, क्योंकि शरीरके 
गुण आत्मामें नहीं हैं । आत्माका ज्ञानगुण है; ज्ञानगुणकी स्तुति करनेपर आत्मा- 
की स्तुति होती है।। २६ | 
( शादू लक्षिक्रोडित ) 

एकल व्यवहारतों न तु पुनः कायात्मनोनिश्वयात 

न: म्तोत्र व्यवहारतो5म्ति वष॒षः स्तुत्या न तत्तत्त्वतः ॥ 

स्तोत्र निश्चयतश्रितो भवति चित्ततुत्यैव मेवं मवेत 

नातस्ती्थकरग्तवोत्तरवलादेकलमात्माडुयो: ॥२७॥ 

खए्डान्धय सहित अर्थ--. 'भतः तीथंकरस्तवोत्तरलात्‌ आत्माड्योः 
एकत्व॑ न भवेत्‌'' ( भ्रत: ) इस कारणसे ( तीथेकरस्तव ) परमेश्वरके शरीरकी 
स्तुति करनेपर आत्माकी स्तुति होती है ऐसा जो मिथ्यामती जीव कहता है उसके 
प्रति (उत्तरबलात्‌) शरीरकी स्तुति करनेपर आत्माकी स्तुति नहीं होती, आत्माके 
ज्ञानगुणकी स्तुति करनेपर आत्माकी स्तुति होती है। इस प्रकार उत्तरके बलसे 
अर्थात्‌ उस उत्तरके द्वारा सन्देह नष्ट हो जानेसे (झ्रात्मा ) चेतनवस्तुको और 
(अंगयो:) समस्त कमेकी उपाधिको (एकत्वं) एक द्रव्यपना (न भवेत्‌) नहीं होता 
है। आत्माकी स्तुति जिस प्रकार होती है उसे कहते हैं--'सा एवं”? (सा) वह 
जीवस्तुति ( एवं ) मिथ्यादृष्टि जिस प्रकार कहता था उस प्रकार नहीं है । किन्तु 
जिस प्रकार अब कढद़॒ते हैं उस प्रकार ही है--“कायात्मनोः व्यवहारतः एकत्व॑ 
तुन निश्चयात्‌” ( कायात्मनो: ) शरीरादि और चेतनद्वव्य इन दोनोंको 
(व्यवहारत:) कथनमात्रसे ( एकत्वं ) एकपना है। भावाथ इस प्रकार हे कि 
जिप प्रकार सुव्ण और चाँदी इन दोनोंको ओटकर एक रेनी' बना लेते हैं सो 


१. रेनी--चांदी या सोनेकी वह गुल्ली जो तार खींचनेके लिये बनाई जाती है। 


श्८ समयसार - कलश [ भगवान श्री कुन्दकुन्द- 


उन सबको कहनेमें तो सुवर्ण ही कहते हैं उसीप्रकार जीव और कम अनादिसे 
एक क्षेत्र संबंधरूप मिले चले आरहे हैं, इसलिये उन सबको कथनमें तो जीव 
ही कहते हैं। (तु) दमरे पक्षसे (न) जीव-कमकों एकपना नहीं है। सो किस 
पक्षसे ? (निशचयात) द्रव्यके निज्र स्वरूपको विचारने पर । भावाथ इस प्रकार 
है कि सुवुण और चॉदी यथपि एक क्षेत्रमें मिले हें-एक पिण्ठरूप हैं। 
तथापि सुव्रण पीला, भारी और चिकना ऐसे अपने गुणोंको लिए हुए है, 
चाँदी भी अपने श्वेतगुणको लिए हुए है | इसलिये एकपना कहना झूठा है । 
उसी प्रकार जीव और कमे भी यद्यपि अनादिसे एक बन्धपर्यायरूप मिले चले 
आ रहे हें-एक पिण्डरूप हें। तथापि जीव द्रव्य अपने ज्ञान गुणसे 
विराजमान है, कमे-पुद्गलद्रव्य भी अपने अचेतन गुणको लिए हुए है । इसलिये 
एकपना कहना भूठा है| इस कारण स्तुतिमें भेद हे | ( उसीको दिखलाते हैं--) 
“व्यवहारतः वषुषः स्तुत्या नुः स्तोत्र अस्ति न तत तत्त्ततः” (व्यवहारतः) 
बन्धपर्या यरूप एक क्षेत्रावगाहदश्सि देखनेपर (वपुष:) शरीरकी (स्तुत्या) स्तुति 
करनेसे (नु:) जीवकी (स्तोत्र) स्तुति (श्रध्ति) होती है। (न तत्‌) दूसरे 
पक्षका विचार करनेपर स्तुति नहीं होती हे। किस अपेक्षा नहीं होती है ! 
(तत्त्वतः) शुद्ध जीवद्रव्य स्वरूप विचारनेपर । भावाथ इस प्रकार है कि जिस 
प्रकार श्वेत सुबर्ण ऐसा यद्यपि कहनेमें आता है तथापि श्वेतगुण चाँदीका होता 
है, इसलिये श्वेत सुबणं ऐसा कहना भूठा है । उसी प्रकार-- 
बे रता बे सांवला बे नीलुप्पलवन्न | 
मरगजपन्ना दो वि जिन सोलह कंचन वच्न || 

भावार्थ--दो तीथड्डर रक्ततर्ण, दो कृष्ण, दो नील, दो पन्ना और सोलह 
सपर्ण रंग हैं, यथपि ऐसा कहनेमें आता है तथापि श्वेत, रक्त और पीत आदि 
पुद्गल द्रव्यके गुण हैं, जीवके गुण नहीं हैं | इसलिये श्वेत, रक्त ओर पीत ऐसा 
कहनेपर जीव नहीं होता, ज्ञानगुण कहनेपर जीव है । कोई प्रश्न करता है कि 
शरीरकी स्तुति करनेपर तो जीवकी स्तुति नहीं होती तो जीवकी स्तुति केसे 
होती है १ उत्तर इस प्रकार है कि चिद्र प कहनेपर होती है। ““निश्चयतः 
चित्स्तुत्या एवब. चित्स्तोत्रं भवति'! ( निश्चयतः ) शुद्ध जीव द्रव्यरूप विचारनेपर 
( चित्‌ ) शुद्ध ज्ञानादिकी ( स्तुत्या ) बार बार वणन-स्मरण-अभ्यास करनेसे 
(एव) निःसन्देह ( चित्स्तोत्र ) जीब द्रव्यकी स्तुति (भवतति) होती हे। 
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भावाथ इस प्रकार है--जिस प्रकार पीला, भारी और चिकना सृत्र्ण ऐसा कहने- 
पर सुबर्णकी स्वरूपस्तुति होती है उसी प्रकार केवली ऐसे हैं कि जिन्होंने प्रथम 
ही शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव किया अर्थात्‌ इन्द्रिय-विषय-कपायकों जीते हैं 
बादमें मूलसे क्षणण किया है, सकल कमेक्षय किया है अर्थात्‌ केवलज्ञान, 
केवलदशन, केवलवीये और केशठूसख रूपसे विराजमान प्रगट हैं; ऐसा कहने 
जानने-अनुभवनेपर कवलीकी गुणस्वरूप स्तुति होती है। इससे यह अथ 
निश्चित किया कि जीव और कम एक नहीं हैं, भिन्न-भिन्न हैं। विवरण--जीव 
और कम एक होते तो इतना स्तुतिभेद कैसे होता |।२७॥। 


( मालिनी ) 


इति परिचिततच्ेरात्मकायेकतायां 
नयविभजनय॒क्त्यात्यन्तमुच्छादितायाम । 
अवतरति न बाधा बाधमवाद्य कम्य 
स्वरसरभमकृष्ट: प्रस्फूटन्नेक एवं ॥२८॥ 


* खए्डान्वय सहित अर्थ हति कस्य बोध! बोध॑ अद्य न अवतरति”” 
(इति) इस प्रकार भेद द्वारा समझानेपर (कस्य) त्रलोक्यमें ऐसा कौन जीव है 
जिसकी ( बोध: ) ज्ञानशक्ति ( बोधं ) स्वस्वरूपकी प्रत्यक्ष अनुभवशीलरूपतासे 
( श्रद्य) आज भी (न अवतरति) नहीं परिणमनशील होवे ? भावार्थ इस प्रकार 
है कि जीव-कमका भिन्नपना अति ही प्रगटकर दिखाया, उसे सुननेपर जिस जीवको 
ज्ञान नहीं उत्पन्न होता उसको उलाहना है । किस प्रकारसे भेदद्वारा समझाने- 
पर ? उसी भेद-प्रकारको दिखलाते हैं--““आत्मकायकतायां परिचिततत्त्वः 
नयविभजनयुकत्या अत्यन्त उच्छादितायां” (प्रात्म) चेतनद्रव्य, (काय) 
कर्मपिण्ठका ( एकतायां ) एकत्वपनाकों | भावार्थ इस प्रकार है कि जीव-कम्म 
अनादि बन्धपर्यायरूप एकपिण्ड हे उसको। परिचिततत्त्वेः-सर्ज्ञ), सर्वशोंक 
द्वारा विवण--(परिचित) प्रत्यक्ष जाना है (तत्त्वे:) जीवादि समस्त द्रव्योंके 
गुण-पर्याथोंकी जिन्होंने ऐसे सबज्ञदेवके द्वारा ( नय ) द्रव्यार्थिक और 
पर्यायाथिकरूप पक्षपातके (विभजन) विभाग-भेदनिरूपण, (युकत्या) भिन्‍न 
स्वरूप वस्तुको साधना, उससे (पत्यन्त) अति ही निःसन्देहरूपसे (उच्छादि- 
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तायां ) जिस प्रकार ढेंकी निधिकों प्रगट करते हैं उसी प्रकार जीवद्रव्य प्रगट ही 
है परन्तु कमसंयोगस ढँका हुआ होनेस मरणको प्राप्त हे! रहा था सो वह भ्रान्ति 
परमगुरु श्री तीथकरदेवर्क उपदेश सननेपर मिटती है, कर्मेसंयोगसे भिन्‍न शुद्ध 
जीवस्वरूपका अनुभव होता है, ऐसा अनुभव सम्पक्त्व हे । केसा है बोध १ 
/स्वरसरभसक्ृष्ट*” (स्वरस) ज्ञानस्वभावका (रभस) उत्कर्ष-अति ही समथ- 
पना उससे (कृष्ट) पूज्य है। और केसा है ? “ प्रस्फूटन”' प्रगटरूप है । और 
केसा है ? एक एवं” निश्चयसे चेतन्यरूप है ||२८।। 
( मालिनी ) 


अवतरति न यावद्‌ वृत्तिमत्यन्तवगा- 

दनवमपरभावत्यागरष्टान्तदरष्टि: 

भेटिति सकलमभावेरन्यदीयेविंमुक़ा 

है 

लण् न न मतिस्तावदा बिल भव गा शटिति स्वयं आवि 

बेभूष”” (इयं) यह विधमान (श्रनुभूति:) शुद्ध चेतन्य वस्तुका प्रत्यक्ष जञानपना 
( तावत्‌ ) उतने काल तक ( भटिति ) उसी समय ( स्वयं ) सहज ही अपने 
ही परिणमनरूप (अ्राविबेभूव) प्रगट हुआ। केसी है वह अनुभूति १ “अन्यदीये 
सकलभावः वियुक्ता'' ( भ्रन्यदीय: ) शुद्ध चतन्यस्वरूपसे अत्यन्त भिन्न ऐसे 
द्रव्यकम, भावकर्म और नोकमंसंबंधी (सकलभावे:) 'सकल' अर्थात जितने हैं 
गुणस्थान, मार्ग णास्थानरूप जो राग, व प, मोह हत्यादि अतिबहुत विकल्प ऐसे जो 
भाव” अर्थात्‌ विभावरूप परिणाम उनसे (विमुक्ता) सवंथा रहित है । भावाथ 
इस प्रकार है कि जितने भी विभाव परिणामस्वरूप विकल्प हैं, अथवा मन-बचनसे 
उपचार कर द्रव्य-गुण-पर्याय भेदरूप या उत्पाद-व्यय-श्रौव्य भेदरूप विकल्प हैं 
उनसे रहित शुद्ध चेतनामात्रका आस्वादरूप ज्ञान उसका नाम अनुभव कहा जाता 
है | वह अनुभव जिस प्रकार होता है उसीको बतलाते हें--'यावत्‌ अपरभाव- 
त्यागरशन्तरदष्टि: अत्यन्तवेगात्‌ अनव प्रत्ति न अवतरति” (यावत्‌) जितने काल 
तक, जिस कालमें (ग्रपरभाव) शुद्ध चेतन्यमात्रसे भिन्‍न द्रव्यकम, भावकर्म 
और नोकमरूप जो समस्त भाव उनके (त्याग) ये भाव समस्त भूठे हैं, जीवके 
स्वरूप नहीं हैं ऐसे प्रत्यक्ष आस्वादरूप ज्ञानके प्चक (दृष्टान्त) उदाहरणके 
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: समान । विवरण जैसे किसी पृरुषने धोवीके घरसे अपने वस्रके धोखेसे दूसरेका 
वेस्र आनेपर बिता पहिचानके उसे पहिनकर अपना जाना । बादमें उस वख्रका धनी 
जो कोई था उसने अश्वल पकड़कर कहा कि 'यह बच्चन तो मेरा है, पुनः कहा कि 
मेरा ही है! ऐसा सुननेपर उस पुहपने चिह्न देखा, जाना कि मेरा चिह्न तो 
मिलता नहीं इससे निश्रयसे यह बस्तर मेरा नहीं हे, दूसरेका हे । उसके ऐसी 
प्रतीति होनेपर त्याग हुआ घटित होता है | वस्र॒ पहिने ही हे तो भी त्याग 
घटित होता है, क्योंकि स्वामित्वपना छूट गया है । उपी प्रकार अनादि कालसे 
जीव मिथ्यादृष्टि है, इसलिए कम्संयोगजनित है जो शरीर, हःख-सुख, राग-5 प 
आदि विभाव पर्याय, उन्हें अपना ही कर जानता है और उन्हींरूप प्रवतेता है । 
हेय-उपादेय नहीं जानता है । इस प्रकार अनन्तकाल तक भ्रमण करते हुए जब 
थोड़ा संसार रहता है और परमगुरुका उपदेश प्राप्त होता है । उपदेश ऐसा कि 
भो जीव ! जितने हैं जो शरीर, सुख, दृःख, राग, दर पे, मोह जिनको तू अपना 
कर जानता है और इनमें रत हआ है वे तो सब ही तेरे नहीं हैं । अनादि कमे- 
संयोगकी उपाधि है। ऐसा बार-बार सुननेपर जीववस्तुका विचार उत्पन्न हुआ 
कि जीवका लक्षण तो शुद्ध चिद्रप है, इस कारण यह सब उपाधि तो जीवकी 
नहीं है, कमसंयोगकी उपाधि है | ऐसा निश्चय जिस काल हुआ उसी काल सकल 
विभाव भाषोंका त्याग है। शरीर, सुख, दुख जसे ही थे, वसे ही हैं, परिणामोंसे 
त्याग है, क्योंकि स्वामित्वपना छूट गया है | इसीका नाम अनुभव है, इसीका 
नाम सम्पक्त है | इस प्रकार दृशन्तके समान उत्पन्न हुई है दृष्टि अर्थात्‌ शुद्ध 
चिद्रपका अनुभव जिपके ऐसा जो कोई जीव है वह (भ्रनवं) अनादि कालसे 
चले आ रहे (वृत्ति) कम्पर्यायके साथ एकल्वपनेके संस्कार तद्रप (न अवतरति) 
नहीं परिणमता है। भावाथ इस प्रकार हे--कोई जानेगा कि जितना भी 
शरीर ! सुख, देख, राग, 6 प, मोह है उसकी त्याग बीद्ध कुछ अन्य है-कारणरूप 
है। तथा शुद्ध चिद्रपमात्रका अनुभव कुछ अन्य हे-का्यरूप हे । उसके 
प्रति उत्तर इस प्रकार है कि राग, & प, मोह, शरीर, सुख, दुःख आदि विभाव 

यायरूप परिणत हुए जीवका जिस कालमें ऐसा अशुद्ध परिणामरूप संस्कार छूट 
जाता है उप्ती कालमें इसके अनुभव है । उसका विवरण--जो शुद्ध चेतनामात्र- 
का आस्वाद आये बिना अशुद्ध भावरूप परिणाम छूटता नहीं और अशुद्ध संस्कार 
छूटे बिना शुद्ध स्वरूपका अनुभव होता नहीं । इसलिये जो कुछ है सो एक ही 
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काल, एक ही वस्तु, एक ही ज्ञान, एक ही स्वाद है । आगे जिसका शुद्ध अनु- 
भव हआ है वह जीव जेसा हे बेसा ही कहते हैं ।। २९ ॥ 


( खवागता ) 


सवेत स्वरसनिर्भ रभाव॑ 
चेतय स्वयमर्ट समिहेक मं । 
नास्ति नाम्ति मम कश्चन मोह: 
शुद्वचिदधनमहानिधिर म्मि ॥३०॥ 


खरडानवय सहित अर्थ--  हह अहं एक सं स्वयं चेतये'' ( इह ) 
विभाव परिणाम छूट गये होनेसे (अहं) अनादि निधन चिद्रप वस्तु ऐसा में 
(एक) समस्त भेदबुद्धिसे रहित शुद्ध वस्तुमात्र (स्वं) शुद्ध चिद्रपमात्र बस्तुको 
(स्वयं) परोपदेशके बिना ही अपनेमें स्वसंवेदन प्रत्यक्षरूप (चेतये) 
आस्वादता हँ--( द्रव्यदश्सि ) जसे हम हैं ऐसा अब ( पर्यायमें ) आस्वाद 
आता है। केंसी है शुद्ध चिद्रपवस्तु ! “स्बंतः स्वरसनिर्भरभाव॑” (स्वतः) 
असंख्यात प्रदेशोंमें ( स्वरस ) चतन्यपनेसे ( निर्भर ) संपूण है ( भावं ) 
स्वस्थ जिसका ऐसी है। भावाथे हम प्रकार है कि कोई जानेगा कि जेन- 
सिद्धान्तका बार बार अभ्याप्त करनेसे दृढ़ प्रतीति होती है उसका नाम अनुभव 
है सो ऐसा नहीं हे। मिथ्यात्रकमंका रस पाक मिटनेपर मिथ्यात्वभावरूप 
परिणमन मिट्ता हे तब वस्तुस्वरूपका प्रत्यक्षरूपससे आस्वाद आता है, उसका 
नाम अनुभव हे । और अनुभवशील जीव जेसे अनुभवता हे वेसा कहते हैं-- 
“प्रम कश्चन मोहो नास्ति नास्ति'' ( मम ) मेरे ( कदचन ) द्रव्य-पिण्डरूप 
अथवा जीवसम्बन्धी भावपरिणमनरूप (मोह: ) जितने विभावरूप अशुद्ध 
परिणाम ( नास्ति नास्ति ) स्बथा नहीं हैं, नहीं हैं। अब ये जेसा है बसा 
कहते हैं--' शुद्धचिदृधनमहोनिधिरस्मि” ( शुद्ध ) सम्रस्त विकल्पोंसे रहित 
( चित्‌ ) चतन्पके ( घन ) समूहरूप ( महः ) उद्योतका ( निधिः ) 
( ) में हूँ। भावाथ दस प्रकार हे कि कोई जानेगा कि सब ही का 
नास्तिपना होता है, इसलिये ऐसा कहा कि शुद्ध चिद्रपमात्र वस्तु 
प्रगट है ।। २० ।। 
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( मालिनी ) 


इति सति सह सर्वेरन्यभावेविवेके 

स्वयमयमपयोगो बिश्रदात्मानमेकम । 

प्रकटितपरमार्थद शैनज्ञानवृत्ते 

कतपरिणतिरात्माराम एवं प्रवृत्त: ॥३१॥ 

खएडान्वय सहित अर्थ. ' एवं अय॑ उपयोगः स्वयं प्रवृत्तः'” ( एवं ) 
निश्चयसे जो अनादि निधन है ऐसा ( भ्रयं ) यही ( उपयोग: ) जीव द्रव्य 
( स्वयं ) जेसा द्रव्य था बसा शुद्धपर्यायरूप ( प्रवृत्त: ) प्रगट हुआ । भावाथे इस 
प्रकार है कि जीवद्र व्य शक्तिरुपसे तो शुद्ध था परन्तु कमे संयोगसे अशुद्धरूप 
परिणत हुआ था । अब अशुद्धपनाके जानेसे जेसा था बसा हो गया। फंसा 
होनेपर शुद्ध हुआ ? 'हति सबरन्यभावः सह वबिवेके सति” ( इति ) पूर्वोक्त 
प्रकारसे ( सर्वे: ) शुद्ध चिद्र पमात्रसे मिन्‍न जितने समस्त (अन्यभावे: सह) द्वव्य- 
कम भमावकम-नोकमंसे ( विवेके ) शुद्ध चतन्यका भमिननपना ( सति ) होनेपर । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार सुवर्णपत्रके पकानेपर कालिमाके चले 
जानेसे सहज ही सुवर्णमात्र रह जाता है उसी प्रकार मोह-राग-ढ परूप विभाव 
परिणाममात्रके चले जानेपर सहज ही शुद्ध चेतन्यमात्र रह जाता है। कसी होती 
हुई जीव वस्तु प्रगट होती है ? “एक आत्मान॑ विभ्रत्‌” ( एक ) निर्भेद-निर्वि- 
कल्प चिद्रप वस्तु ऐसा जो (आत्मानं ) आत्मस्वभाव उसरूप ( बिश्रत्‌ ) 
परिणत हुआ है। और केसा है आत्मा! “दशनज्ञानबृत्त: क्ृतपरिणतिः”” 
( दर्शन ) श्रद्धा-रुचि-प्रतीति, ( ज्ञान ) जानपना, ( वृत्त: ) शद्ध परिणति 
ऐसा जो रत्नत्रय उस रूपसे ( कृत ) किया है ( परिणति: ) परिणमन जिसने 
एसा है | भावाथ हस प्रकार हे कि मिथ्यात्व परिणतिका त्याग होनेपर, शुद्ध स्वरूप- 
का अनुभव होनेपर साक्षात्‌ रत्नत्रथ घटित होता है । केसे हैं दशेन-ज्ञान-चारित्र 
“प्रकटितपरमार्थें:” (प्रकटित) प्रगट किया है (परमार्थे) सकल कर्मक्षय लक्षण 
मोक्ष जिन्होंने ऐसे हैं। भावाथ इस प्रकार है कि 'सम्पग्दशन-ज्ञान-चारित्राणि 
मोक्षमार्ग:' ऐसा कहना तो सर्व जन सिद्धान्तमें है और यही प्रमाण है । और केसा 
है शुद्धजीव १ “आत्मारामं”” (प्रात्मा) आप ही है (आ्रारामं) क्रीड़ाबन जिसका 
ऐसा है। भावाथ इस प्रकार है कि चेतनद्रव्य अशुद्ध अवस्थारूप परके साथ परि- 
णम्ता था सो तो मिठा। साम्प्रत (व्तमानकालमें) स्वरूप परिणमनमात्र हे ।।३१॥ 
५ 


३४ समयसार-कलश [ भगवान्‌ भरी कुन्दकुरबृन 
( बसन्ततिछका ) 
जन्तु निर्भरममी सममेव लोका 
आलोकमच्छलति शान्तरसे समस्ता: । 
आप्लान्य विभ्रमतिरस्करिणीं भरेण 
प्रान्मगन एप भगवानववाधसिन्धु। ॥३२॥ 


खण्टान्वय सहित अर्थ -- “एप भगवान्‌ प्रोन्मग्न:* ( एप ) सदाकाल 
प्रत्यक्षपनेसे ; चेतन स्वरूप है ऐसा ( भगवान्‌ ) जीबद्रब्य ( प्रोन्‍्मग्न: ) शद्घधांग- 
स्वरूप दिखलाकर प्रगट हआ। भावाथ इस प्रकार है कि इस ग्रन्थका नाम 
नाटक अर्थात्‌ अखाड़ा हे । तहाँ भी प्रथम ही शुद्धाज्ञ नाचता है तथा यहाँ भी 
प्रथम ही जीवका शुद्धस्वरूप प्रगट हुआ । कैसा है भगवान्‌ ! “अवबोधसिन्धु:”” 
( अ्वबोध ) ज्ञान मात्रका (सिन्धु:) पात्र है। अखाड़ामें भी पात्र नाचता है, यहाँ 
भी ज्ञानपात्र जीव है । अब जिम प्रकार प्रगट हुआ उसप्ते कहते हें--''भरेण 
विभ्रमतिरस्करिणीं आप्लाव्य'” ( भरेण ) मूलसे उखाड़कर दूर किया। सो 
कौन १ (विभ्रम) विपरीत अनुभव-मिथ्यात्वरूप परिणाम वही है (तिरस्करिरोीं) 
शद्धस्वरूपको आच्छादनशील अन्तजंवनिका ( अन्दर का परदा ) उसको 
( भ्राप्लाव्य ) मूलसे ही दूर करके । भावाथ इस प्रकार है कि अखाड़ेमें 
प्रथम ही अन्तजवनिका कपड़े की होती हे । उसे दूरकर शुद्धाज्ञ नाचता है, 
यहाँ भी अनादि कालसे मिथ्यात्व परिणति है। उसके छूटनेपर श॒द्धस्वरूप 
परिणमता है । शद्धस्वरूप प्रगट होनेपर जो कुछ हे वही कहते हें--'अमी 
समस्ताः लोकाः शान्तरसे सम॑ एवं मज्जन्तु”” (श्रमी ) जो बिथमान हें एसे 
( समस्ता: ) जितने (लोका:) जीव ( शान्तरसे ) जो अतीन्द्रिय सुख गर्मित है 
शुद्धस्वरूपका अनुभव उसमें (समं एवं) एक ही काल (मज्जन्तु) मग्न होओ-- 
तन्‍्मय होओ । भावाथ इस प्रकार है कि अखाड़ेमें तो शुद्धाज्न दिखाता है । वहाँ 
जितने देखनेवाले हैं वे सब एक ही साथ मग्न होकर देखते. हैं उसी प्रकार जीवका 
स्वरूप शुद्धरूप दिखलाया होने पर सब ही जीवोंके द्वारा अनुभव करने योग्य हे । 
केसा है शान्तरस १ “आलोकपुच्छलूति” (भ्रालोक) समस्त त्रेलोक्यमें (उच्छलति) 
सर्वोत्कृष्ट है, उपादेय है अथवा लोकालोकका ज्ञाता है। अब अनुभव जिस 
प्रकारका है उस प्रकार कहते हैं । “निर्भर? अति ही मग्नस्वरूप हे ।।३२॥। 


चक- 


ही 
अजाव अधिकार 


( शादू छ विक्रीडित ) 
जीवाजोव विवेकपुप्कलरशा प्रत्याययत्पाषंदा- 
नामंसारनिवद्धवन्धनविधिघ्वंसादिशुद्ध स्फुटत । 
आत्माराममनन्तधाम महसाध्यक्तेण नित्यादित॑ 
धीरादात्तमनाकुलं विलमति ज्ञानं मनो हादयत॥१-३३॥ 


. खण्डान्वय सहित अर्थ-... ज्ञान विलसति” ( ज्ञानं ) जीव द्रव्य 
( विलसति ) जेसा है वसा प्रगट होता है| भावाथथ इस प्रकार है कि अबतक 
विधिरूपसे शुद्धाज्ञ तत्तरूप जीवका निरूपण किया अब आगे उसी जीवका 
प्रतिषेघरूपसे निरूपण करते हैं । उसका विवरण--शुद्ध जीव है, टह्ढोत्कीर्ण है, 
चिद्रप है ऐसा कहना विधि कही जाती है | जीवका स्वरूप गुणस्थान नहीं, कम 
नोकम जीवके नहीं, भावकर्म जीवका नहीं ऐसा कहना प्रतिषेध कहलाता 
है। कसा होता हुआ ज्ञान प्रगट होता है? “मनो हादयत्‌”! ( मनः ) अन्तः- 
करणेन्द्रिकोी ( ह्वादयत्‌ ) आनन्दरूप करता हुआ और केपा होता हुआ १ 
“विशुद्ध”” आठ कर्मोसे रहितपनेकर स्वरूपरूपसे परिणत हुआ | और कसा 
होता हुआ ? “'स्फूटत” स्वसंवेदन प्रत्यक्ष होता हआ । और केसा होता हुआ ! 
(आत्मारामं”! (आ्रात्म ) स्वस्वरूप ही हे ( आरामं॑ ) क्रीड़ाचन जिसका एसा 
होता हुआ | और केसा होता हुआ ! “अनन्तधाम” ( अनन्त ) मर्यादासे 
रहित है ( धाम ) तेजपुज्ञ जिसका ऐसा होता हआ । और कैसा होता हआ १ 
'अध्यक्षेण महसा नित्योदितं'” ( भअ्रध्यक्षेण ) निरावरण प्रत्यक्ष ( महसा ) 
चंतन्यशक्तिके द्वारा ( नित्योदितं ) त्रिकाल शाश्वत हे प्रताप जिसका ऐसा होता 
हुआ । और केपा होता हुआ १ “धीरोदात्त”! ( धीर ) अडोल और ( उदात्तं ) 
सबसे बड़ा ऐसा होता हुआ। और केसा होता हुआ ै “अनाकुलें” इन्द्रिय- 


३६ समयसार-कलश [ भगवान भी कुल्दकुन्द- 


जनित सुख-दुःखसे रहित अतीन्द्रिय सुखरूप विराजमान होता हुआ । ऐसा 
जीव जसे प्रगट हुआ उसे कहते हैं--“आसंसारनिबद्धबन्धनविधिध्वंसात्‌”” 
( श्रासंसार ) अनादिकालसे ( निबद्ध ) जीवसे मिली हुई चली आई हे ऐसी 
(बन्धनविधि) ज्ञानावरणकर्म, दशनावरणकर्म, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, 
गोत्र, अन्तराय ऐसे हैं जो द्रव्यपिण्डरूप आठकम तथा भावकमरूप हैं जो राग, 
दप, मोह परिणाम हत्यादि हैं बहुत विकल्प उनका ( ध्वंसात्‌ ) बिनाशसे 
जीवस्वरू प जेसा कहा है बेसा हे। भावाथ इस प्रकार है कि जिस प्रकार जल 
और कीचड़ जिस कालमें एकत्र मिले हुए हैं उसी काल जो स्वरूपका अनुभव 
किया जाय तो कीचड़ जलसे भिन्न है, जल अपने स्वरूप है, उसी प्रकार 
संसार अवस्थामें जीव कमबन्ध पर्याय रूपसे एक क्षेत्रमें मिला है। उसी अवस्था 
में जो शुद्ध स्वरूपफा अनुभव किया जाय तो समस्त क्रम जीव स्वरूपसे भिन्‍न 
हैं। जीव द्रव्य स्वच्छ स्वरूपरूप जेसा कहा वैसा है । ऐसी बुद्धि जिस प्रकारसे 
उत्पन्न हुई उप्तीको कहते हैं-- यत्पाषदान्‌ प्रत्याययत्‌” ( यत्‌ ) जिस कारणसे 
( पाषंदान्‌ ) गणधर मुनीश्वरोंकी (प्रत्याययत्‌) प्रतीति उत्पन्न कराकर । किस 
कारणसे प्रतीति उत्पन्न हुई वही कहते हैं--'जीवाजीबव विवेकपृष्कलदशा'' 
(जीव) चेतनद्रव्य, (अजीव) जड़कमें-नोकमे-भावकर्म उनके (विवेक) भिन्‍न- 
भिन्‍नपनेसे ( पुष्कल ) विस्तीण ( हशा ) ज्ञानदृष्टिके द्वार । जीव और करमका 
भिन्न-भिन्न अनुभव करनेपर जीव जेसा कहा गया है वेसा है । १-३३ ॥। 


( माहल्नी ) 
विरम किमपरेणाकार्यकोलाहलेन 
स्वयमपि निभृतः सन्‌ पश्य पण्मासमेकम । 
हृदयसरसि पु सः पुद्गलाद्विन्नधाम्नो 
ननु किमनुपलब्धिर्भात किं चोपलब्धि: ॥२-३४॥ 


रवएडान्वय सहित अर्थ-- 'विरम अपरेण अकायकोलाहलेन कि” 
( विरम ) भो जीव ! विरक्त हो, हठ मतकर ( भ्रपरेणा ) मिथ्यात्वरुप हैं 
(प्रकाय) कमेबन्धको करते हैं (कोलाहलेन कि) ऐसे जो भूठे किकलप उनसे 
क्या । उसका विवरण--कोई मिथ्यादृष्टि जीव शरीरको जीव कहता है, कोई 


कहान जेन शासत्रमाला ] अज्ञीव-अधिकार ३७ 


मिथ्यादृष्टि जीव आठ कर्मोको जीव कहता है, कोई मिथ्यादृष्टि जीव रागादि 
पक्ष्म अध्यवसायको जीव कहता है इत्यादि रूपसे नाना श्रकारके बहत विकल्प 
करता है। भो जीव ! उन समस्त ही विकल्पोंको छोड़, क्योंकि थे भूठे हैं । 
“निश्वतः सन्‌ स्वयं एक पश्य” ( निभृतः ) एकाग्ररूप ( सन्‌ ) होता हुआ 
(एक) शुद्धचिद्रपमात्रका (स्वयं) स्वसंवेदन प्रत्यक्ष रूपसे (पश्य) अनुभव 
कर | “पण्मासं” विपरीतपना जिस प्रकार छूटे उसी प्रकार छोड़कर “अपि”” 
बारम्बार बहुत क्या कहें । ऐसा अनुभव करनेपर स्वरूप प्राप्ति है, इसीको कहते 
हैं--'ननु हृदय सरसि पुसःअनुपलब्धि! कि भाति” ( ननु ) भो जीव ! 
(हृदयस रसि) मनरूपी सरोवरमें हे (पुसः) जो जीवद्रव्य उसकी (श्रनुपलब्धि:) 
अग्राप्ति (कैभाति) शोभती है क्‍या? भावाथ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका 
अनुभव करनेपर स्वरूपकी प्राप्ति नहीं होती ऐसा तो नहीं हे । ““च उपलब्धिः”” 
च) है तो ऐसा ही है कि (उपलब्धि:) अवश्य प्राप्ति होती है। केसा है 
जीव द्रव्य १ “पुद्गलातव मिन्नधाम्नः” (पुद्गलात्‌) द्रव्यकर्म-भमावकरम-नोकमसे 
(भिन्‍नधाम्न:) भिन्‍न है चेतनरूप है तेज!पुज्ञ जिसका ऐसा है ।२-३४॥ 


( अनुष्टुप ) 


चिच्छक्विव्याप्सवस्वसारों जीव इयानयम । 
अताउतिरिक्ाः सर्वेउपि भावाः पोदगलिका गमी ॥३-३५॥ 


खरण्डान्वय सहित अध्ध-.. “ भेय॑ं जीव! इयान”' (श्रयं) विद्यमान है 
ऐसा (जीवः) चेतनद्रव्य (इयान) इतना ही है । केसा है ? “चिच्छक्तिव्याप्तसपे- 
स्सारः'” (चिच्छक्ति) चेतना मात्रसे (व्याप्त) मिला है (सर्वेस्वसारः) दशन, 
ज्ञान, चारित्र, सुख, वीय इत्यादि अनन्त गुण जिसके ऐसा है। “अमी सर्व अपि 
पौदगलिका; भावा! अतः अतिरिक्ता।” (अ्मी) विधान हैं ऐसे (सर्वे श्रषि) 
द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकम रूप जितने हैं उन सब (पौदगलिकाः) अचेतन पुद्गल- 
द्रव्योंसे उत्पन्न हुए हैं ऐसे ( भावा:) अशुद्ध रागादिरूप समस्त विभाव परिणाम 
(प्रत:) शुद्ध वेतनामात्र जीव वस्तुसे (प्रतिरिक्ता:) अति ही भिन्न हैं । ऐसे ज्ञानका 
ताम अनुभव कहते हैं ।।र२-३५॥। 


श्द समयसार-कलश (भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द्‌- 
( मालिनी ) 


मकलर्माप विहायाह्वाय चि७च्छक्िरिक्तं 

म्फूटतरमवगाह्य स्वं व चि७च्छक्तिमात्रम । 

टममुर्पार चरन्तं चार विश्वस्य साक्षात्‌ 

कलयत परमात्मात्मानमात्मन्यनन्तम ॥४-३६९॥ # 

खरडानवय सहित अे-- आत्मा आत्मनि हम आत्मानं कलयतु”' 
(आ्रात्मा) जीवद्र व्य (भ्रात्मनि) अपनेमें (इस श्रात्मानं) अपनेकी (कलयतु) 
निरन्तर अनुभवों | केसा है अनुभव योग्य आत्मा १ ““विश्वस्य साक्षात्‌ उपरि 
चरन्त”” (विश्वस्य) समस्त त्रेलोक्यमें (उपरिचरन्तं) सर्वोत्कृष्ट हे, उपादेय हे । 
(साक्षात्‌) ऐसा ही है । बढ़ाई करके नहीं कह रहे हैं । और केसा हे ! “चार” 
सुख स्वरूप है । और केसा १ “परं”' शुद्धस्वररूप हे। और केसा हे १ “अनन्त”! 
शाश्वत है । अब जेसे अनुभव होता है वही कहते हैं--““चिच्छक्तिरिक्त सकलें 
अपि अन्हाय विहाय” (चिच्छक्तिरिक्त ) ज्ञानगुणसे शल्य ऐसे (सकलं अ्रपि) 
समस्त द्रव्यकम-भावकर्म-नोकर्मको ( अ्रन्हाय ) मूलसे ( विहाय ) छोड़कर । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जितनी कुछ कर्मजाति है वह समस्त हेय है । उसमें 
कोई कर्म उपादेय नहीं है। और अनुभव जेसे होता है वही कहते हैं--“चिच्छ- 
क्तिमात्रं स्व च स्फुटतरं अवगाह्य” ( चिचचक्तिमात्रं ) ज्ञानगुण ही है स्वरूप 
जिसका ऐसे (स्वं च) अपनेको (स्फुटतरं) प्रत्यक्ष रूपसे (श्रवगाह्म) आस्वाद- 
कर। भावाथ इस प्रकार है कि जितने भी विभाव परिणाप्र हें वे सब जीवके 
नहीं हैं । शुद्धचेतन्यमात्र जीव है ऐसा अनुभव कतेव्य है ||४-३६॥ 

(शालिनी ) 


बर्णाद्या वा रागमोहादयों वा 
भिन्ना भावा: सव एवाम्य पुसः। 
तेनवान्तस्तत्ततः पश्यतो मी 
नो रष्टाः स्युट ष्टमेक पर म्यात्‌ ॥५-३७॥ 
# मुद्रित “आत्मख्याति” टीकामें श्छोक नं० ३५ और ३६ आगे पीछे आया है । 
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रवण्डान्वय सहित अधे-- अस्य पृ सः सव॑ एवं भावाः भिन्‍नाः” 
(प्रस्य) विधमान है ऐसे ( पुसः ) शुद्ध चेतन्य द्रव्यसे (सर्व) जितने हैं वे सब 
(भावा:) अशुद्धविभाव परिणाम (एवं) निर््वयसे (भिन्ना:) भिन्न है--जीव स्वरूप- 
से निराले हैं । वे कौनसे भाव १ “वबर्णाद वा रागमोहादयों वा!” (वर्णाद्या:) 
एक कर्म अचेतन शुद्ध पुद्गलपिण्डरूप हैं वे तो जीवके स्वरूपसे निराले ही हैं । 
(वा) एक तो ऐसा है कि (रागमोहादय:) विभावरूप अशुद्धरूप हैं, देखनेपर 
चेतन जेंसे दीखते हैं, ऐसे जो राग-द्व प-मोहरूप जीवसम्बन्धी परिणाम वे भी 
शुद्धजीव स्वरूपको अलुभवनेपर जीवस्वरूपसे भिन्न हैं । यहाँ पर कोई प्रश्न करता 
है कि विभाव परिणामको जीवस्वरूपसे भिन्‍न कहा सो भिन्‍नका भावाथ तो मैं 
समझा नहीं | भिन्‍न कहनेपर, भिन्‍न हैं। सो वस्तुरूप हैं कि भिन्न हैं सो अवस्तु- 
रुप हैं ! उत्तर इस प्रकार हे कि अवस्तुरूप हैं | “तेन एवं अन्तस्तत्ततः पश्यत 
मी दृष्टाः नो स्पु'” (तेन एवं) उसी कारणसे (भ्रन्तस्तत्त्वतः पश्यतः) शुद्ध 
स्ररूपका अनुभवशील है जो जीव उसको (अ्रमी ) विभाव परिणाम (हृष्टा:) 
दृष्टिगोचर (नो स्युः) नहीं होते । “पर एक॑ दृष्ट स्पात्‌”' (पर) उत्कृष्ट हे ऐसा 
(एक) शुद्ध चतनन्‍्य द्रव्य ( दृष्ट' ) दृष्टिगोचर ( स्थात्‌ ) होता है। भावाथ इस 
प्रकार है कि वर्णादक और रागादिक विद्यमान दिखलाई पड़ते हैं तथापि 
स्वरूप अनुभवनेपर स्वरूपमात्र हे, पिभावपरिणति रूप वस्तु तो कुछ 
नहीं || ५-३७॥। 
( उपजाति ) 
नि्षेत्यते येन यदत्र किश्रि- 
त्तदेव तत्स्यान्न कथं च नान्यत्‌ । 
रुक्मेण निवृ त्तमिहासिकोशं 
पश्यन्ति रुक्‍्मं न कथंचनासिम्‌॥६-३८॥ 
खशण्डान्वय सहित अर्थे-: “भअत्र येन यत्‌ किश्चित नित्य ते तत्‌ तत्‌ 
एवं स्थात्‌ कथन न अन्यत्‌”! ( भअत्र ) वस्तुके स्वररूपका विचार करनेपर 
(येन) मूलकारणरूप वस्तुसे ( यत्किचित्‌ ) जो कुछ काय-निष्पत्तिरूप वस्तुका 
परिणाम (निवत्यंते) पर्यायरूप निपजता है, ( तत्‌ ) जो निपजा है वह पर्याय 
(तत्‌ एवल्यात्‌) निषञ्ञता हुआ जिप्त द्रव्पसे निपजा हे वही द्रव्प हे (कथश्वन 


४० समयसार - कलश [ भगवान श्री कुन्दकुन्द- 


न श्रन्यत्‌) निश्चयसे अन्य द्रव्यरूप नहीं हुआ हे । वही दृष्टान्त द्वारा कहते हैं । 
यथा--'हह. रुक्मेण असिकोश निम्न त्त” (इह) प्रत्यक्ष हे कि ( रुकमेश ) 
चाँदी धातुसे ( श्रसिकोशं ) तलवारकी म्यान ( निवृ त्त ) घड़कर मौजूद की 
सो “रकम पश्यन्ति कथश्चन न असि” ( रुक्‍मं ) जो म्यान मौजूद हुईं वह 
पस्तु तो चाँदी ही हे ऐसा ( पद्यन्ति ) प्रत्यक्षरूपसे सबंलोक देखता है और 
मानता है । ( कथश्वन) चाँदीकी तलवार ऐसा कहने में तो कहा जाता है 
तथापि (न श्र) चाँदी की तलवार नहीं है । भावाथ इस प्रकार है कि चाँदीकी 
म्यानमें तलवार रहती है। इस कारण 'चाँदीकी तलवार! ऐसा कहनेमें आता 
है' | तथापि चाँदीकी म्यान है, तलवार लोहेकी है, चॉँदीकी तलवार 
नहीं है ।।६-३८।। 


( उपजाति ) 


वर्णादिसामग्रबमिदं विदन्तु 

निर्माणमेकग्य हि पुद्गलस्य । 

ततो5स्लिद पुदगल एवं नात्मा 

यतः स विज्ञानधनस्तताउन्य; ॥७-३६॥ 

रवण्डान्यय सहित झर्थ.. (हि हृद॑ वर्णादिसामग्रथ एकस्य पुद्गलस्य 

निर्माण विदन्तु! (हि ) निश्चयसे ( इदं ) विधमान ( वर्णादिसामग्रथ ) 
गुणस्थान, मागणास्थान, द्रव्यकमं, भावकर्त, नोकम हृत्यादि जितनी अशुद्ध 
पयायें हैं वे समस्त ही (एकस्य पुदूगलस्य) अकेले पुदूगल द्वव्यका (निर्माण) 
काय अर्थात्‌ पुदूगल द्रव्यका चित्राप जेसा है ऐसा ( विदन्तु ) भो जीव ! 
निःसन्देहरूपसे जानो | “ततः हद पुदूगल एवं अस्तु न आत्मा” (ततः ) 
उस कारणसे ( इदं ) शरीरादि साम्रग्री ( पुद्गलः ) जिस पृदूगल द्रव्यसे हुई है 
वही पुद्गल द्रव्य है। ( एव ) निश्चयसे ( भ्रस्तु ) वही है । (न प्रात्मा ) 
आत्मा अजीब द्रव्यरूप नहीं हुआ। “'यतः सः विज्ञाधनः” ( यतः ) जिस 
कारणसे ( सः ) जीषद्र॒व्य ( विज्ञानघन: ) ज्ञान गुणका समूह है। 'ततः 


१. भावाथ इसो जो रूपाका म्यान माहै खांडों रहे छे इसी कहावत छे, तिहितें रूपाको 
खांडो कहतां इसो कहिजे छे ॥ मूल पाठ ॥ 
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अन्यः” ( ततः ) उस कारणसे ( भ्रन्यः ) जीवद्रव्य भिन्न है, शरीरादि पर द्रव्य 
भिन्न हैं | भावाथे इस प्रकार है कि लक्षण भेदसे वस्तुका भेद होता है, इसलिये 
चतन्यलक्षणसे जीवबस्तु भिन्न है, अचेतनलक्षणसे शरीरादि भिन्न हैं। यहाँ 
पर कोई आशंका करता है कि कहनेमें तो ऐसा ही कहा जाता है कि एकेन्द्रिय 
जीव, द्वीन्द्रिय जीव इत्यादि; देव जीव, मनुष्य जीव्र इत्यादि; रागी जीव, द्वपी 
जीव इत्यादि । उत्तर इस प्रकार हे कि कहनेमें तो व्यव्रहारसे ऐसा ही कहा जाता 
है, निश्चयसे ऐसा कहना भूठा हे | सो कहते हैं || ७-३९ ॥। 
( अनुष्टुप ) 
घृतकुम्भाभिधाने5पि कुम्मो घ्वतमयों न चेत । 
जीवो वर्णादिमज्जीवों जल्पनेडपि न तन्‍्मय: ॥८-०० ॥ 
खण्डान्चय सहित अर्थ. देशन्त कहते हें--'चेत्‌ क्ुम्मः घृतमयः न” 
( चेत्‌ ) जो ऐसा है कि ( कुम्भ: ) घड़ा (घृतमयो न ) घीका तो नहीं है, 
मिट्टीका है। “घ॒तकुम्भामिधाने5पि!! ( घृतकुम्भ ) घीका घड़ा (अभिधा 
ने5पि) ऐसा कहा जाता है तथापि घड़ा प्रिन्‍्टीका है। भावाथ इस प्रकार है-- 
जिस घड़ेमें घी रखा जाता हे उस घड़ेको यधपि घीका घड़ा ऐसा कहा 
जाता है तथापि घड़ा मिट्टीका है, थी भिन्न हे तथा “वर्णादिमज्जीवः जल्पने5पि 
जीवः तन्‍्मयो न” ( वर्णादिमज्जीव: जल्पने भ्रपि ) यथपि शरीर-सुख-दुःख-राग- 
द पसंयुक्त जीव ऐसा कहा जाता हे तथापि ( जीव: ) चेतनद्वव्य ऐसा ( तन्मय: 
न ) जीव तो शरीर नहीं, जीव तो मनुष्य नहीं; जीव चेतनस्वरूप भिन्न हे । 
भावाथ इस प्रकार है कि आगममें गुणस्थानका स्वरूप कहा है, वहाँ ऐसा कहा 
है कि देव जीव, मनुष्य जीव, रागी जीव, दर पी जीव इत्यादि बहुत प्रकारसे कहा 
है सो यह सब ही कहना व्यवहारमात्रसे हे | द्रव्यस्वरूप देखनेपर ऐसा कहना 
भूठा है | कोई प्रश्न करता है कि जीव केसा है ? उत्तर-जेसा है वेसा आगे 
कहते हैं || ८-४० ॥ 
( अनुष्टुप ) 
अनायनन्तमचलं स्वसंवेयमबाधितम । 
जीवः स्वयं तु चेतन्यमुच्चेश्रकचकायते । ६-४१। 
* खण्डान्चय सहित अर्थ--- तु जीवः चेतन्यं स्वयं उच्चे: चकचकायते” 
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(तु ) द्रव्यके सरूपका विचार करनेपर ( जीव: ) आत्मा (चंतन्यं) चतन्य 
स्वरूप है, ( स्वयं ) अपनी सामथ्यसे ( उच्चे: ) अतिशयरूपसे ( चकचक्रायते ) 
अति ही प्रकाशता है । केसा है चतन्य ? “अनाधनन्तं” ( भ्रनादि ) जिसकी 
आदि नहीं है (प्रनन्‍्त) जिसका अन्त-बिनाश नहीं है, ऐसा है। और केसा 
है चेतन्य ! “अचल” नहीं है चलता प्रदेशकम्प जिसको, ऐसा है । और केसा 
है! 'स्वसंवेध”” अपने द्वारा ही आप जाना जाता है। और केसा है! 
/अवाधितं”” अमिट हे जिसका स्वरूप, ऐसा है | ९-४१ || 


( शादू छविक्रीडित ) 


वणाये : सहितिस्तथा विरहितो ढ्व धाम्त्यजीवो यतो 
नामूत्तेतमुपास्य पश्यति जगज्जीवस्य तक्तं ततः । 
इत्यालोच्य विवेचकेः समचितं नाव्याप्यतिव्यापि वा 

व्यक्तं व्यञ्जितजीवतत्तमचलं चेतन्यमालम्ब्यताम ।१०-४२। 


रवण्डान्वय सहित अर्थ--  विवेचकरिति आलोच्य वेतन्यं आलम्ब्य- 
ताम्!” ( विवेचक: ) जिन्हें भेदज्ञान हे ऐसे पुरुष ( इति ) जिस प्रकारसे कहेंगे 
उस प्रकारसे ( श्रालोच्य ) विचारकर (चेतन्यं) चेतनमात्रका ( भ्रालम्ब्यतां ) 
अनुभव करो | केसा हे चेतन्य ? “समुचित” अनुभव करने योग्य है। और 
केसा है १ “अव्यापि न” जीव द्रव्यसे कभी भिन्न नहीं होता है । “अतिव्यापि न!” 
जीवसे अन्य हैं जो पाँच द्रव्य उनसे अन्य है। और केसा है! “व्यक्त” 
प्रगट है । और केसा है ? “व्यंजितजीवतत्त्वं” ( व्यंजित ) प्रगट किया है 
( जीवतत्त्वं ) जीवके स्वरूपफो जिसने, ऐसा है। और केसा है? “अचल” 
प्रदेशकम्पसे रहित है | “ततः जगत्‌ जीवस्य तत्त्व॑ अमूरतत्व॑ उपास्य न पश्यति” 
(ततः) उस कारणसे (जगत) सब जीवराशि (जीवस्य तत्त्व) जीवके निज 
स्वरूपको ( अ्रमूतत्वं ) स्पश, रस, गन्ध, वर्ण गुणसे रहितपना ( उपास्य ) 
मानकर ( न पद्यति ) नहीं अनुभवता हे। भावाथ इस प्रकार हे कि कोई 
जानेगा कि “जीव अमृत! ऐसा जानकर अनुभव किया जाता है सो ऐसे तो 
अनुभव नहीं | जीव अमृत तो है परन्तु अनुभव कालमें ऐसा अनुभवता है कि 
जीव चेतन्यलक्षण' | “यतः अज्ञीवः द्वधा अस्ति” ( यतः ) जिस कारणसे 
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(अ्रजीवः) अचेतन द्रव्य ( द्वेधा भ्रस्ति ) दो श्रकारका है| वे दो प्रकार औनसे 
हैं! “बर्णाध! सहितः तथा विरहितः”' ( वर्णाद्य: ) वर्ण, रस, गन्ध और 
स्पशंसे (सहितः) संयुक्त है, क्योंकि एक पुदगलद्रव्य ऐसा भी है। तथा 
( विरहितः ) वर्ण, रस, गन्ध और स्पर्शसे रहित भी है, क्योंकि धर्मद्रव्य, 
अधमेद्रव्य, कालद्रव्य और आकाशद्रव्य ये चार द्रव्य और भी हैं, वे अमृर्तद्रव्य 
कहे जाते हैं| वह अमृतपना अचेतन द्रव्यको भी है। इसलिये अमूर्तपना जानकर 
जीवका अनुभव नहीं किया जाता, चेतन जानकर जीवका अनुभव किया 
जाता है ॥१०-४२॥ 


( बसन्ततिलछका ) 


जीवांद जीवमिति लक्षणतों विभिन्‍न 

ज्ञानी जनो5नुभवति स्वयमुल्लसन्तम्‌ । 
भज्ञानिनो निरवधिप्रविजम्भितो<य॑ 

मोहस्तु तत्कथमहो वत नानयीति ॥११-४१॥ 


. खण्डान्वय सहित अर्थ-- ज्ञानी जनः लक्षणतः जीवात अजीद॑ 
विभिन्‍न हति खयं अनुभव॒ति” ( ज्ञानी जनः ) सम्यरदृष्टि जीव ( लक्षणतः ) 
जीवका लक्षण चेतना तथा अजीबका लक्षण जड़ ऐसे बड़ा मेद है इसलिये 
( जीवात्‌ ) जीवसे ( अ्रजीवं ) पुदूगल आदि ( विभिन्‍न ) सहज ही भिन्न हैं 
( इति ) इस प्रकार ( स्वयं ) स्वानुभव प्रत्यक्षरूपसे ( भ्नुभवति ) आस्वाद 
करता है । केपा है जीव ! “उल्लसन्तं” अपने गुण-पर्यायसे प्रकाशमान है । 
“तत्‌ तु अज्ञानिनः अय॑ मोहः कथं अहो नानटीति बत” (तत्‌ तु) ऐसा है तो फिर 
( भ्रज्ञानिन: ) मिथ्यादृष्टि जीवको ( भ्रयं ) जो प्रगट है ऐसा ( मोह: ) जीव- 
कमका एकत्वरूप विपरीत संस्कार (कर्थ नानटोति) क्यों प्रवत रहा है, (वत अहो) 
आश्चय है। भावार्थ इस प्रकार है कि संहज ही जीव-अजीब भिन्न है ऐसा 
अनुभवनेपर तो ठीक है, सत्य है; मिथ्यादष्टि जो एककर अनुभवता है सो ऐसा 
अनुभव केसे आता है इसका बढ़ा अचम्भा है। कैसा है मोद ! ““निरवधि- 
प्रविजम्भितः?” ( निरवधि ) अनादिकालसे (प्रविजृम्भित:) सन्तानरूपसे पसर 
रहा है ॥।११-४३॥ 


४४ श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्द- 


(बसन्ततिलका ) 


अस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनायटब 
वर्णादिमान्नटति पुदूगल एवं नान्‍्यः । 
रागादिपुदूगलविकार विरुद्ध शुडू - 
चेतन्यधातुमयमूतिरयं च जीवः ॥१२-४४॥ 


खएडान्वय सहित अर्थ--  'अस्मिन्‌ अविवेकनाटथ प्रृदूगल एवं नटति” 
( प्रस्मिद ) अनन्तकालसे विद्यमान ऐसा जो ( अ्रविवेक ) जीव-अजीवकी 
एकत्व बुद्धिपर मिथ्या संस्कार उस रूप है (नाट्य) धारासंतानरूप बारम्बार 
विभाव परिणाम उसमें ( पुदगलः ) अचेतन मूर्तिमान द्रव्य (एवं ) निश्चयसे 
( नटति ) अनादि काटसे नाचता है। “न अन्य;” चेतनद्रव्य नहीं नाचता 
है। भावार्थ इस प्रकार है--चेतन द्रव्य और अचेतन द्रव्य अनादि हैं, अपना- 
अपना स्वरूप लिये हुए हैं, परस्पर भिन्न हैं ऐसा अनुभव प्रगटरूपसे सुगम है । 
जिसको एकत्व संस्काररूप अनुभव हे वह अचम्भा हे । ऐसा क्‍यों अनुभवता है ! 
क्योंकि एक चेतन द्रव्य, एक अचेतन द्रव्य ऐसे अन्तर तो घना। अथवा 
अचम्भा भी नहीं, क्‍योंकि अशुद्धपनाके कारण बुद्धिकों भ्रम होता हे। जिस 
प्रकार धत्राके पीनेपर दृष्टि विचलित होती है, श्वेत शंखंको पीला देखती है 
सो पस्तु विचारनेपर ऐसी दृष्टि सहजकी तो नहीं, दृष्टिदोष हे । दृष्टिदोषको 
धतूरा उपाधि भी है उसी प्रकार जीव द्रव्य अनादिसे कमसंयोगरूप मिला ही 
चला आ रहा है, मिला होनेसे विभावरूप अशुद्धपनेसे परिणत हो रहा है । 
अशुद्धपनाके कारण ज्ञानदृष्टि अबुद्ध है, उस अशुद्ध दृष्टिके द्वारा चेतन द्रव्यको 
पुदूगल कमके साथ एकत्व संस्काररूप अनुभवता है। ऐसा संस्कार तो विद्यमान 
है। सो वस्तुस्वरूप विचारनेपर ऐसी अशुद्धदृष्टि सहजकी तो नहीं, अशुद्ध है, 
दृष्टिदोष है। और दृष्टिदोषफो पुदूगल पिण्डरूप मिथ्योत्वकमंका उदय उपाधि है । 
आगे जिस प्रकार दृष्टिदोपसे श्वेत शंखको पीला अनुभवता है तो फिर दृष्टिमें दोष 
है, शंख तो श्वेत ही है, पीला देखनेपर शंख तो पीला हुआ नहीं है उसी प्रकार 
मिथ्या दृष्टिसे चेतनवस्तु और अचेतनवस्तुको एक कर अनुभवता है तो फिर दृष्टिका 
दोष है, वस्तु जेसी मित्र है बेसी ही है। एक कर अनुभबनेपर एक नहीं हुई है, 
क्योंकि घना अन्तर है| केसा है अविवेकनाटय ? “अनादिनि” अनादिसे एकत्व 
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संस्कारबुद्धि चली आई है ऐसा हे। और कसा है अविवेकनाट्थ ? “महति/' 
जिसमें थोड़ासा विपरीतपना नहीं है, धना विपरीतपना है। कैसा है पुद्गल ? 
'वर्णोदिमान” स्पशे,. रस, गन्ध, वर्ण गुणसे संयुक्त है। “च अयं जीवः 
रागादिपुद्गलविकारबिरुद्धशुद्धचतन्यधातुमयमूर्ति:'” ( च॒ श्रयं जीव: ) और यह 
जीव वस्तु ऐसी है ( रागादि ) राग, हप, क्रोध, मान, माया, लोभ ऐंसे 
असंख्यात लोकमात्र अशुद्धरूप जीवके परिणाम--( पृद्गलविकार ) अनादि 
बन्ध पर्यायसे विभाव परिणाम--उनसे ( विरुद्ध ) रहित है ऐसी ( शुद्ध ) 
निर्विकार है ऐसी ( चेतन्यधातु ) शुद्ध चिद्र प वस्तु ( मये ) उस रूप है ( मूर्ति 
सवस्व जिसका ऐसी हे । भावाथ इस प्रकार है कि जिस प्रकार पानी कीचड़के 
मिलनेपर मेला है । सो वह मेलापन रंग है, सो रंगको अंगीकार न कर बाकी 
जो कुछ है सो पानी ही हे। उसी प्रकार जीवकी कमबन्ध पर्यायरूप अवस्थामें 
रागादिभाव रंग है, सो रंगको अंगीकार न कर बाकी जो कुछ है सो चेतन 
धातुमात्र वस्तु हे। इसीका नाम शुद्धस्रूप--अनुभव जानना सो सम्यस्द्टिके 
होता है ॥|१२-४४॥।। 
( मन्दाक्रान्ता ) 

इत्थं ज्ञानकक्चकलनापाटनं ना-यिला 

जीवाजीबो म्फुटविघयनं नव यावद्ययातः । 

विश्व व्याप्य प्रसममविकमद्रवक्त निन्मात्रशक्त्या 

वावदव्यं'सवंयमतिस्मात्तावद स्वेश्वकाश ॥ १३-४५॥॥ 


खर्टान्वय सहित अधे--  ज्ञातद्रव्यं तावत्‌ स्वयं अतिरसात उच्चः 
चकाशे” (ज्ञातृद्वव्य) चेतनवस्‍्तु ( तावत्‌ ) वर्तमान कालमें ( स्वयं ) अपने आप 
( भ्रतिरसात्‌ ) अत्यन्त अपने स्वादको लिये हुए ( उच्च: ) सब प्रकारसे 
(चकाशे) प्रगट हुआ । क्‍या करके ! “विश्व व्याप्य!! ( विश्व ) समस्त श्ञेयको 
(व्याप्य) प्रत्यक्षरूपसे प्रतिविम्बित कर | तीन लोकको किसके. द्वारा जानता 
है! “प्रसभविक्रहयक्तचिन्मात्रशकत्या” ( प्रसभ ) बलात्कारसे ( विकसत ) 
प्रकाशमान है (व्यक्त) प्रगटपने ऐसा है जो ( चिन्मात्रशवत्या ) ज्ञानगुणस्वभाव 
उसके द्वारा जाना है त्रेलोक्य जिसने ऐसा हे। और क्या कर ? ' हत्थं ज्ञान- 
क्रकचकलनात्‌ पाटनं नाटयित्वा'” ( इत्थं ) पूर्वोक्त विधिसे (ज्ञान) मेदबुद्धिरुपी 


४६ भी समयसार-कलश [ भगवान श्री कुन्दकुन्द- 


(क्रकच) करोंतके ( कलनात्‌ ) बार-बार अभ्याससे (पाटनं) जीव-अजीवकी 
मिम्नरूप दो फार ( ताटयित्वा ) करके। कोई प्रश्न करता है कि जीव-अजीवकी 
दो फार तो ब्ञानरूपी करोंतके द्वारा किये, उसके पहले वे किसरूप थे १ उत्तर-- 
/यावत्‌ जीवाजीवी स्फुटविघटनं न एवं प्रयातः” ( यावत्‌ ) अनन्तकालसे 
लेकर ( जीवाजीवौ ) जीव और कमंकी एक पिण्डरूप पर्याय ( स्फुटविघटनं ) 
प्रगटरूपसे भिन्न-भिन्न (न एवं प्रयातः:) नहीं हुई हे । भावाथ इस प्रकार है कि 
जिस प्रकार सुवण और पाषाण मिले हुए चले आ रहे हैं और मिन्न-मिन्नरूप 
हैं। तथापि अग्निका संयोग बिना प्रगटरूपसे भिन्न होते नहीं, अग्निका संयोग 
जब ही पाते हैं तभी तत्काल भिन्न-भिन्न होते हैं। उसी प्रकार जीव और 
कमका संयोग अनादिसे चला आरहा है और जीव कम मिन्न-मिन्र हैं। 
तथापि शुद्ध स्वरूप-अनुभव बिना प्रगटरूपसे भिन्न-भिन्न होते नहीं; जिस काल 
शुद्ध स्वरुप-अनुभव होता है उस काल भिन्न-भिन्न होते हैं ।।१३-४५॥। 


< 


पे डे बेड 
कर्ता-कर्म-अधिका२ 
( मन्दाक्रान्ता ) 

एक: कर्ता चिदहमिह में कर्म कोपादयो मरी 
हत्यज्ञानां शमयदमितः कतृ कर्मप्रवत्तिम । 
ज्ञानज्योतिः स्फूरति परमोदात्तमत्यन्तधीरं 
साक्षात्कृव न्निरुपधि प्थरद्रव्यनिर्भासिविश्वम ॥१-२६॥ 
खण्डान्चय सहित अर्थ--  ज्ञानज्योतिः स्फुरति'' ( ज्ञानज्योतिः ) 


शुद्ध ब्वानप्रकाश ( स्फुरति ) प्रगठ होता है । कैसा है ! “'परमोदात्त”” सर्वोत्कृष् 
है। और केसा हे! “अत्यन्तधीरं” त्रिकाल शाश्वत है। और कैसा है! 
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/विश्व॑ साक्षात्‌ कु्वेत्‌” ( विद्वं ) सकल बज्ञेय बस्तुकों ( साक्षात्‌ कुवेत ) 
एक समयमें प्रत्यक्ष जानता है। और केसा है ? 'निरुपधि” समस्त उपाधिसे 
रहित है । और केपा है! “पृथद्धव्यनिर्भासि!! ( पृथर्‌ ) भिन्न-भिन्न रुपसे 
(द्रव्यनिर्भास) सकल द्रव्य-गुण-पर्यायकों जाननशील हैँ। क्‍या करता हुआ 
प्रगट होता है! “इति अज्ञानां कत कर्मप्रत्तिं अभितः शमयत्‌” ( इति ) 
उक्त प्रकासे ( भ्रज्ञानां ) जो मिथ्यादृष्टि जीव हैं उनकी ( करत -कर्मप्रवृर्ति ) 
जीववस्तु पुदूगलकमंकी कर्ता है ऐसी प्रतीतिको ( श्रभित:) सम्पू्णरुपसे 
( शमयत्‌ ) दूर करता हुआ । वह कठ -क्मप्रवृत्ति कसी है? “एकः अहं 
चित्‌ कर्ता हृह अमी कोपादयः में कम” ( एक: ) अकेला ( भ्रहं ) में जीव- 
द्रव्य ( चित्‌ ) चेतनस्वरूप ( कर्ता ) पुदूगल कमेको करता हूँ | ( इह ) ऐसा 
होनेपर ( श्रमी कोपादयः ) विध्मानरूप हैं जो ज्ञानावर्णादिक पिण्ड वे 
( में ) मेरी ( कर्म ) करतूति है। ऐसा है मिथ्यादष्टिका विपरीतपना उसको दूर 
करता हुआ ज्ञान प्रगट होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि यहाँ से लेकर करत - 
कम अधिकार प्रारम्भ होता है ।१-४६॥ 


( मालिनी ) 


परपरिणतिमुज्मत्‌ खण्डयड्ध दवादा- 
निदमुदितिमखणर्ड ज्ानमुचण्डमुच्चे: । 
ननु कथमवकाश: कतृ कर्मप्रवृत्ते- 
रिह भवति कथं वा पॉदगल; कर्म वन्‍्धः ॥२-०७॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- इदं ज्ञानं उदितं ( इदं ) विद्यमान है 
ऐसी ( ज्ञानं ) चिद्र प शक्ति ( उदितं ) प्रगट हुईं । भावाथ इस प्रकार हे कि 
जीवद्रव्य ज्ञानशक्तिरूप तो विद्यमान ही हे, परन्तु काललब्धि पाकर अपने 
स्वरूपका अनुभवशील हुआ । कैसा होता हुआ ज्ञान (चिद्र पशक्ति) श्रगट हुआ ! 
/'परपरिणतिं उज्झत”' (परपरिणरति) जीव-कमंकी एकत्वबुद्धिको (उज्मत्‌) छोड़ता 
हुआ । और क्या करता हुआ ! “'भेदवादान्‌ खण्डयत्‌” (भेदवादान) उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्य अथवा द्रव्य-गुण-पर्याय अथवा आत्माकों ज्ञानगुणके द्वारा अनुभवता है-- 
इत्यादि अनेक विकल्पोंको ( खण्डयत्‌ ) मूलसे उखाड़ता हुआ | और केसा हे ! 
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(अखण्डं” पृण है । और केसा है ! “उच्च उच्चण्डं'” (उच्चे:) अतिशयरूप 
( उच्चण्ड ) कोई वर्जनशील नहीं है । ““ननु हृह कत - क्मप्रवृत्तेः कथ॑ अवकाश:”” 
( ननु ) अहो शिष्य ! (इह ) यहाँ शुद्ध ज्ञानके प्रगट होनेपर ( कतुं - 
कम प्रवृत्ते: ) जीव कर्ता और ज्ञानावरणादि पृुद्गलपिण्ड कमर ऐसे विपरीतरूपसे 
बुद्धिका व्यवहार उसका ( कथ्थं भ्रवकाश: ) कौन अवसर । भावारथ इस प्रकार है 
कि जैसे ध्वयका प्रकाश होनेपर अन्धकारको अवसर नहीं, बसे शुद्धस्वरूप अनुभव 
होनेपर विपरीतरूप मिथ्यालवबुद्धिका प्रवेश नहीं। यहाँ पर कोई प्रश्न करता है 
कि शुद्ध ज्ञाकका अनुभव होनेपर विपरीत बुद्धिमात्र मिटती है कि कर्मबन्ध मिटता 
है? उत्तर इस प्रकार है कि विपरीत बुद्धि मिटती है, कर्मबन्ध भी मिटता है। 
(हह पौदूगलः कमबन्धः वा कथं भवति” ( इह ) विपरीत बुद्धिके मिटनेपर 
( पौदूगल: ) पुद्गलसम्बन्धी है जो द्रव्यपिण्डरूप ( कमंबन्ध: ) ज्ञानावरणादि 
कर्मोका आगमन (वा कथं भवति ) वह भी केसे हो सकता है ।।२-४७॥। 
ेु ( शादू लविक्रीडित ) यह 

इत्यवं विस्वय्य मम्प्रति परठ्रव्यान्निवृत्ति परां 

स्व विज्ञानघनस्वभावमभयादास्तिब्नुवान: परम । 

अज्ानात्यितकतृ कमंकलनात क्‍्लेशान्निवृत्त: खय॑ 

त्ञानीभूत इतश्चकास्ति जगतः साक्षी पुराण: पुमान्‌ ।३-४८। 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- ' पुमान्‌ स्वयं ज्ञानीभृूतः हतः जगतः साक्षी 
चकास्ति'” ( पुमात्‌ ) जीवद्रव्य ( स्वयं ज्ञानीभूत: ) अपने आप अपने शद्ध 
स्वरूपके अनुभवनमें समर्थ हुआ; ( इतः ) यहाँसे लेकर ( जगतः साक्षी ) 

द्र्यस्वरूपको जाननशील होकर ( चकास्ति ) शोभता है। भावाथ इस 
प्रकार है कि यदा जीवको शुद्धस्वरूपका अनभव होता है तदा सकल पर द्रव्य- 
रूप द्रव्यकमं-भावकम-नोकपंमें उदासीनपना होता है। केसा है जीवद्रव्य ! 
“पुराण” द्रब्यकी अपेक्षा अनादिनिधन । और कसा हे! “्लेशात 
निषृत्त!” (क्लेशात ) दःखसे ( निवत्त:) रहित है। कसा है क्लेश ! 
“अज्ञानोत्थितकत -कमंकलनात”” ( अज्ञान ) जीव-कमके एक संस्काररूप भूठे 
अनुभवसे ( उत्थित ) उत्पन्न हुई है। ( कतृ-कर्मकलनात्‌ ) जीव कर्ता और 
जीवकी करतूति ज्ञानावरणादि द्रव्यपिण्ड ऐसी विपरीत प्रतीति जिसको, ऐसा 
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है । और कैसी है जीववस्तु ? “इति एवं सम्प्रति परद्रव्यात्‌ परां निषृत्ति 
विरचय्य स्‍्त्रआस्तिष्लुवानः” (इति ) इतने ( एवं ) पूर्वोक्त प्रकारसे 
( सम्प्रति ) विद्यमान ( परद्रव्यातू ) पर वस्तु जो द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकर्म 
उससे ( निर्वृत्ति ) सबंथा त्यागबुद्धि (परां ) मूलसे ( विरचय्य ) करके ( स्वं ) 
शुद्ध चिद्रपको ( श्रास्तिष्नुवान: ) आस्वादती हुई । केसा है स्व॒ ? “विज्ञानधन- 
स्वभाव”! ( विज्ञानघन ) शुद्ध ज्ञानका समूह हे ( स्वभाव ) सर्वस्व जिसका 
ऐसा है।और फंसा है स्व! “पर” सदा शुद्धस्वरूप है। “अभयात”” 
( जीववस्तु शुद्धचिद्र पको ) सात भयोंसे रहितरूपसे आस्वादती है ।|३-४८।॥। 
(शादू लविक्रीडित) 


व्याप्य-व्यापकता तदात्मनि भवेन्नेवातदात्मन्यपि 

व्याप्य-व्यापकभावसम्भवसृते का कतृ -कमेस्थितिः । 

इत्युदामविवेकघस्मरमहो भारेण भिन्दस्‍्तमो 

त्ानीभूय तदा स एप लसितः कतृ त्वशून्यः पुमान्‌ ॥४-०६॥ 

खशडानवयथ सहित अथे--  तदा स एप पुमान्‌ कठ ल्वशूल्यः लसितः” 
( तदा ) उस काल ( स॒ एष पुमान्‌ ) जो जीव अनादि कालसे मिथ्यात्वरूप परि 
णत हुआ था वही जीव ( कतृ त्वशून्य: लसित: ) कम्के करनेसे रहित हुआ | 
कसा है जीव १ “ज्ञानीभूय तमः भिन्दन” ( ज्ञानीभूय ) अनादिसे मिथ्यात्व- 
रूप परिणमता हुआ, जीव-कर्ंकी एक पर्यायस्वरूप परिणत हो रहा था सो 
छूटा, शुद्ध चेतन-अनुभव हुआ, ऐसा होनेपर ( तम: ) मिथ्यात्वरूपी अन्धकार 
को (भिन्‍्दन) छेदता हुआ। किसके द्वारा मिथ्यात्वरूपी अन्धकार छूटा ९ 
““इति उद्यामविवेकघस्मरमहोभारेण'' ( इति ) जो कहा हे ( उद्ाम ) बलवान 
है ऐसा (विवेक) भेदज्ञानरूपी (घस्मरमहोभारेण) स्यके तेजके समूह द्वारा | आगे 
जैसा विचार करनेपर भेदज्ञान होता है वही कहते हें--' व्याप्य-व्यापकता 
तदात्मनि भवेत्‌” ( व्याप्य ) समस्त गशुणरूप वा पर्यायरूप भेद-विकल्प तथा 
(व्यापकता) एक द्रब्यरूप वस्तु ( तदात्मनि ) एक सत्त्वरूप वस्तुमें ( भवेत्‌ ) 
होता है। भावाथ इस प्रकार है कि जेसे सुवरण पीला, भारी, चिकना ऐसा 
कहनेका है, परन्तु एक सत्त है वेसे जीव द्रव्य ज्ञाता, दृष्टा ऐसा कहनेका है, 
परन्तु एक सत्त है | ऐसे एक सच्त्में व्याप्य-ब्यापकता भवेत्‌ अथांत्‌ भेदबुद्धि 
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की जाय तो व्याप्य-व्यापकता होती है। विवरण--व्यापक अर्थात्‌ द्रव्य 
परिणामी अपने परिणामका कर्ता होता हे । व्याप्य अर्थात्‌ वह परिणाम द्रव्यने 
किया । जिसमें ऐसा भेद किया जाय तो होक़ है, नहीं किया जाय तो नहीं 
होता । “अतदात्मनि अपि न एवं” ( भ्रतदात्म॑नि ) जीव सक्तसे पुद्गल.द्रव्य- 
का सत्त भिन्‍न है, ( श्रपि ) निश्चयसे ( न एवं ) व्याप्य-व्यापकता नहीं है । 
भावाथ इस प्रकार है कि जेसे उपचारमात्रसे द्रव्य अपने परिणाप्रका कर्ता है, 
वही परिणाम द्रव्यका किया हुआ 'है बसे अन्य द्रव्यका कर्ता अन्य द्वब्य 
उपचारमात्रसे भी नहीं है, क्योंकि एक सतत नहीं, भिन्‍नसत्त हैं। “व्याप्प- 
व्यापकभावसम्भवरमृते कह -कम्ेस्थिति! का!” ( व्याप्य-व्यापकभाव ) परिणाप्- 
परिणामीमात्र भेदकी ( सम्भवं ) उत्पत्तिके ( ऋते ) बिना ( कतुं -कर्मस्थिति: 
का ) ज्ञानावरणादि पुदूगलकमका कर्ता जीवद्र॒ज्य ऐसा अनुभव घटता नहीं । 
कारण कि जीवद्रव्य पुद्गलद्रव्य एक सत्ता नहीं, भिन्न सत्ता है। ऐसे ज्ञान बयके 
द्वारा मिथ्यात्वरूप अन्धकार मिटता है और जीब मम्पर्दष्टि होता हे |।४-४९॥ 
( स्नग्धरा ) 
ज्ञानी जानन्नपीमां खपरपरिणात पुद्गलश्राप्यजानन्‌ 
व्याप्तव्याप्पलमन्तः कलयितुममहों नित्यमत्यन्तभेदात्‌ । 
अज्ञानात्कत -कमभ्रममतिरनयो भांति तावन्न याव 
द्विज्ञानान्चिश्रकास्ति क्रचवदयं भेदमुत्पाथ सद्य:॥५४-५०॥ 


रण्डान्वय सहित अथ--' यावत्‌ विज्ञानाचिं! न चकास्ति तावत 
अनयोः कत -कम भ्रममतिः अज्ञानात्‌ भाति'' ( यावत्‌ ) जितने काल ( विज्ञानाचि:) 
भेदज्ञानस्प अनुभव (न चकास्ति ) नहीं प्रगट होता है ( तावत्‌ ) उतने काल 
( प्रनयो: ) जीव-पुद्गलमें ( कतृ -कर्म श्रममति: ) ज्ञानावरणादिका कर्ता जीवद्रव्य 
ऐसी है जो मिथ्या प्रतीति वह ( भ्रज्ञानात्‌ भाति ) अज्ञानपनेसे हे । वस्तुका स्वरूप 
ऐसा तो नहीं है | कोई प्रश्न॒ करता है कि ज्ञानावरणादि कमका कर्ता जीव सो 
अज्ञानपना है, सो क्यों है! “ज्ञानी पुद्गलः च व्याप्त-व्याप्यत्वं अन्तः कलपितु 
असहो”” ( ज्ञानो ) जीववस्तु (च) और (पुद्गल:) ज्ञानावरणादि कर्मपिष्ड (व्याप्तृ- 
व्याप्यत्वं) परिणाप्ती-परिणामभावरूपसे (प्रन्त: कलयितु ) एक संक्रमणरूप होनेको 
(प्रसहौ) असमथ हैं, क्योंकि ““नित्यं अत्यन्तभेदात्‌” (नित्यं) द्रव्यस्वभावसे (प्रत्य- 
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न्तभेदात्‌ ) अति ही भेद है। विवरण--जीवद्रव्यके भिन्न प्रदेश चेतन्यस्वभाव, 
पुद्गलद्र॒व्यके भिन्‍न प्रदेश अचेतन स्वभाव ऐसे भेद घना । कैसा है ज्ञानी ! “हमां 
स्व-पर-परिणतिं जानन्‌ अपि”” ( इमां ) प्रसिद्ध है ऐसे ( स्व ) अपने और ( पर ) समस्त 
ज्ञय-बस्तुके (परिणर्ति) द्रव्य-गुण-पर्यायका अथवा उत्पाद-व्यय-प्रौ्यका (जानन) 
ज्ञाता है। (प्रपि) (जीव तो) ऐसा है । तो फिर कसा है पुदूगल ? वही कहते हैं-- 
:इप्रां ख-परपरिणति अजानन”” ( इमां ) प्रगट हे ऐसे (स्व ) अपने और ( पर ) अन्य 
समस्त पर द्वव्योंके ( परिणर्ति ) द्रव्य-गुण-पर्याय आदिको ( भ्रजानन्‌ ) नहीं 
जानता है, ऐसा है पुद्गलद्रव्य । भावाथ इस प्रकार है कि जीवद्रब्य ज्ञाता है, 
पुद्ूगलकम ज्ञेय है ऐसा जीवको कर्मको ज्ञेय-ज्ञायकसम्बन्ध है, तथापि व्याप्य- 
व्यापकसम्बन्ध नहीं है; द्रव्योंका अत्यन्त भिन्‍नपना है, एकपना नहीं है । केसा 
है भेदज्ञानरूप अनुभव १ “अय॑ क्रकचवत्‌ स्व! भेदं उत्पाध” जिसने करोंतके 
समान शीघ्र ही जीव और प्रृदूगलका भेद उत्पन्न किया है ।।५-५०॥ 
( आयों ) 


ये परिणमति से कता यः परिणामा भवेत्त तत्कम। 
या परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍ने ने वम्ततया॥६-५१॥ 


चराारानवय सटदरित अथे-- य; परिणमति स कर्ता भवेत्‌' 
जो कोई सत्तामात्र वस्तु ( परिणमति ) जो कोई अवस्था है उसरूप आप ही है, 
हम कारण ( स कर्ता भवेत्‌ ) उस अवस्थाका सत्तामात्र वस्तु कर्ता भी होता है । 
और ऐसा कहना विहद्ध भी नहीं है, कारण कि अवस्था भी है । “यः परिणामः 
तत्कम” ( यः परिणाम: ) उस द्रव्यका जो कुछ स्वभावपरिणाम है ( तत्‌ कर्म ) 
वह द्रव्यका परिणाम कम इस नामसे कहा जाता है। “या परिणतिः सा 
क्रिया” ( या परिणति: ) द्रव्यका जो कुछ पूषं अवस्थासे उत्तर अवस्थारूप 
होना है (सा क्रिया) उसका नाम क्रिया कहा जाता है। जेसे सृत्तिका घटरूप 
होती है, हसलिये मृत्तिका कर्ता कहलाती है, उत्पन्न हआ घड़ा कम कहलाता 
है तथा मृत्तिका पिण्डसे घटरूप होना क्रिया कहलाती है। बसे ही सत्तरूप 
वस्तु कर्ता कहा जाता है, उस द्वव्यका उत्पन्न हुआ परिणाम कम कहा जाता 
है और उम्र क्रियारूप होना क्रिया कही जाती है। “बस्तुतया त्रयं अपि न 
भिन्न”? ( बस्तुतया सत्तामात्र वस्तुके स्वरूपका अनुभव करनेपर (त्रयं ) 


्द श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्द्‌- 


कर्ता-क्म-क्रिया ऐसे तीन भेद ( अ्पि ) निश्चयसे (न भिन्‍नं) तीन सक्त तो 
नहीं, एक ही सत्तत है। भावार्थ इस प्रकार है कि कर्ता-कम-क्रियाका स्वरूप तो 
इस प्रकार है, इसलिये ज्ञानावरणादि द्रव्य पिण्डरूप कर्मका कर्ता जीबद्रव्य है 
ऐसा जानना भूठा है, क्योंकि जीवद्रव्यका और पुदुगलद्रब्यका एक सत्त नहीं; 
कर्ता-कप्-क्रियाकी कौन घटना ? ।।६-११॥। 
( आयी ) 
एक: परिणमति सदा परिणामा जायते संदेकस्य । 
एकस्य परिणतिः स्यादनेकमप्येकमेव यतः ॥७-५२॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ -- सदा एकः परिणमति” ( सदा ) ब्रिकालमें 
(एक:) सत्ताम्ात्र वस्तु ( परिणमति ) अपनेमें अवस्थान्तररूप होती है। 
“सदा एकर्य परिणामः जायते” ( सदा ) त्रिकालगोचर ( एकस्य ) सच्तामात्र 
है वस्तु उसकी (परिणाम: जायते ) अवस्था वस्तुरूप है । भावार्थ इस प्रकार 
है कि यथा सत्तामात्र वस्तु अवस्थारूप हे तथा अवस्था भी पस्तुरूप है। 
/'परिणतिः एकस्य स्थात्‌”! ( परिणाति: ) क्रिया ( एकस्य स्थात्‌ ) सो भी 
सत्तामात्र वस्तुकी हे | भावार्थ इस प्रकार है कि क्रिया भी वस्तुमात्र है, वस्तुसे 
भिन्न सर नहीं | “'यतः अनेक अंपि एक एवं” (यतः) जिस कारणसे (अनेक) 
एक सक्तके कर्ता-कमे-क्रियारझप तीन भेद ( अभ्रपि ) यद्यपि इस प्रकार भी हैं 
तथापि ( एकं एवं ) सत्तामात्र वस्तु है। तीन ही विकल्प भूठे हें। भावार्थ 
इस प्रकार है कि ज्ञानावरणादि द्रव्यरूप पुद्गलपिण्ड कप्रका कर्ता जीववस्तु है 
ऐसा जानपना मिथ्याज्ञान है, क्योंकि एक सच्तमें कर्ता-कम-क्रिया उपचारसे 
कहा जाता है । भिन्‍न सच्नरूप है जो जीवद्रव्य-पुद्गलद्ृब्य उनको कर्ता-कर्मे- 
क्रिया कहाँ से घटेगा ! ॥|७-५२॥ 

आयी ) 


नोभो परिष्ठमतः खलु परिणामो नोभयो: प्रजायेत । 
उभयोन परिणतिः स्यायदनेकमनेकमेव स्यात्‌ ॥८-५३॥ 


रण्डान्वय सहित अर्थ-- “खलु उभी न परिणमतः” ( खलु ) ऐसा 
निश्चय है कि ( उभौ ) एक चेतनलक्षण जीवद्रब्य और एक अचेतन करम- 


कद्दान जेन शाख्रमाला ] कर्ता-कम-अधिकार थे 


पिण्डरूप पुद्गलद्॒व्य (न परिणमतः ) मिलकर एक परिणामरूप नहीं 
परिणभते हैं । भावाथ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य अपनी शुद्ध चेतनारूप अथवा 
अशुद्ध चेतनारूप व्याप्य-व्यापफरूप परिणमता है। पुद्गलद्॒ब्य भी अपने 
अचेतन लक्षणरूप शुद्ध परमाणुरूप अथवा ज्ञानावरणादि कर्मपिण्डरूप अपनेमें 
व्याप्य-व्यापकरूप परिणप्रता हे । वस्तुका स्ररूप ऐसे तो है । परन्तु जीवद्रव्य 
पुद गलद्रव्य दोनों मिलकर अशुद्ध चेतनारूप है राग-द्परूप परिणाम उनसे 
परिणमते हैं ऐसा तो नहीं है । ''उभयो! परिणामः न प्रजायेत'” ( उभयो: ) 
जीवद्गरव्य-पुद्गलद्रच्य उनके ( परिणाम: ) दोनों मिलकर एक पर्यायरूप परिणाम 
(न प्रजायेत) नहीं होते हैं। “उमयो! परिणतिः न स्यात्‌”' ( उभयो: ) जीव 
ओर पुद्गलकी ( परिणति: ) मिलकर एक क्रिया ( न स्थात्‌ ) नहीं होती है । 
वस्तुका स्वरूप ऐसा ही है। “यतः अनेक॑ अनेक एवं सदा” ( यतः ) जिस 
कारणसे ( भ्रनेक ) भिन्न सचारूप हैं जीव-पुदूगल ( अनेक एव सदा ) वे तो 
जीव-पुदूगल सदा ही भिन्‍्नरूप हैं, एकरूप केसे हो सकते हैं। भावाथ इस 
प्रकार है कि जीवद्रव्य-पद गलद्ग॒व्य भिन्न सत्तारूप हैं सोजो पहले भिन्न 
सत्तापन छोड़कर एक सत्तारूप होवें तो पीछे कर्ता-कर्मे-क्रियापना घटित हो । 
सो तो एकरूप होते नहीं, इसलिये जीव-पुद्‌गलका आपसमें कर्ता-कम-क्रियापना 
घटित नहीं होता ॥८-४३॥। 
( आयो ) 


नेकस्य हि कर्तारों द्ौ स्तो ढ करमणी न चेकस्य । 
नेकस्य च क्रिये हे एकमनेक यतो न स्थात्‌ ॥६-५४४॥ 
खरण्डान्वय सहित अर्थ-- यहाँ पर कोई मतान्तर निरूपण करेगा 
कि द्रव्यकी अनन्त शक्तियाँ हें सो एक शक्ति ऐसी भी होगी कि एक द्रव्य दो 
द्रव्योंके परिणाप्रकों करे | जेसे जीवद्रव्य अपने अशुद्ध चेतनारूप राग-द्व प-मोह 
परिणापको व्याप्य-ज्यापफरूप करे बसे ही ज्ञानावरणादि कर्मपिण्डको व्याप्य- 
व्यापकरूप करे | उत्तर इस प्रकार है कि द्रव्यके अनन्त शक्तियाँ हैं पर ऐसी 
शक्ति तो कोई नहीं कि जिससे जेसे अपने गुणके साथ व्याप्य-व्यापकरूप है, 
वेसे ही पर द्रव्यके गुणके साथ भी व्याप्य-व्यापफरूप होवे। 'हि एकस्य दौ 
कर्तारी न! ( हि ) निश्चयसे ( एकस्य ) एक परिणामके ( द्वौ कर्तारौ न ) दो कर्ता 


पड श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्द्‌- 


नहीं हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि अशुद्ध चेतनारूप राग-ढ प-मोह परिणामका 
जिम प्रकार व्याप्य-व्यापफरूप जीवद्रव्य कर्ता है उसी प्रकार पुद्गलद्र॒व्य भी 
अशुद्ध चेतनारूप राग-ढ प-मोह परिणामका कर्ता है ऐसा तो नहीं । जीवद्गत्य 
अपने राग-ह प-मोह परिणामका कर्ता है, प्ुद्गलद्रब्य कर्ता नहीं है। ““एकस्य 
हो कमंणी न स्तः” ( एकस्य ) एक द्रव्यके (ढ कमंणी न स्तः ) दो परिणाम 
नहीं होते हैं । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार जीवद्रव्य राग-द्व प-मोहरूप 
अशुद्ध चेतना परिणामका व्याप्य-व्यापकरूप कर्ता है उस प्रकार ज्ञानावरणादि 
अचेतन कमका कर्ता जीव हे ऐसा तो नहीं है। अपने परिणाप्का कर्ता है, 
अचेतन परिणामरूप कर्का कर्ता नहीं हे | ''च एकस्प हर क्रिये न!” ( च ) तथा 
( एकस्य ) एक द्रव्यकी (हे क्रिये न ) दो क्रिया नहीं होतीं । भावाथ इस प्रकार 
है कि जीवद्रव्य जिस प्रकार चेतन परिणतिरूप परिणमता है बसे ही अचेतन 
परिणतिरूप परिणमता हो ऐसा तो नहीं हे । “यतः एक अनेक न स्थात्‌! 
( यतः ) जिस कारणसे ( एक ) एक द्रव्य ( अनेक न स्थात्‌ ) दो द्रव्यरूप केसे 
होवे ! भावार्थ हम प्रकार है कि जीवद्रव्य एक चेतन द्रव्यरूप हे सो जो पहले 
वह अनेक द्रव्यरूप होते तो ज्ञानावरणादि कमंका कर्ता भी होवे, अपने राग-द्व प- 
मोहरूप अशुद्ध चेतन परिणामका भी कर्ता होवे; सो ऐसा तो है नहीं । अनादि- 
निधन जीवद्रव्य एकरूप ही है, इसलिए अपने अशुद्ध चेतन परिणामका कर्ता है, 
अचेतनकमका कर्ता नहीं है । ऐसा वस्तु-खरूप हे || ९-२४ ॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


आ संसारत एवं धावति पर कु्वे हमित्युच्चके- 

दु वारं ननु मोहिनामिह महाहझ्ञाररूपं तमः । 
तद्भूताथंपरिग्रहेण बिलय॑ यद्येकवारं ब्रजेत्‌ 

तक ज्ञानघनस्य बन्धनमहोी भयों भवेदात्मनः ॥१०-४५॥ 

' खए्डान्वय सहित अर्थ-- “ननु मोहिनां अहं कुर्ब इति तमः आसं- 
सारत एवं धावति” ( ननु ) अहो जीव ! (मोहिनां) मिथ्यादृष्टि जीवोंके (श्रहं कुर्वे 
इति तमः) ज्ञानावरणादि कर्मका कतों जीव ऐसा है जो मिथ्याववरूप अन्धकार 
(प्रासंसारत: एवं धावति ) अनादि कालसे एक सन्तानरूप चला आ रहा है । 


कद्दान जन शाखमाला ] कर्तो-कम-अधिकार ५४ 


केपा है मिथ्यात्वरूपी तम? “परं” पर द्रव्यस्वरूप है । और कैसा है ! “उच्चकेः 
दर्वारं” अति हीठ है | और केसा है ! “महाहंकाररूप॑'” ( महाहंकार ) मैं देव, 
में मनुष्य, में तियश्, में नारक ऐसी जो कमकी पर्याय उसमें आत्मबुद्धि ( रूप॑ ) 
वही है स्वरूप जिसका ऐसा है । “यदि तद्‌ भूतार्थपरिग्रहेण एकबार विलय॑ बजेत”” 
( यदि ) जो कभी ( तत्‌ ) ऐसा है जो मिथ्यात्व अन्धकार ( भूतार्थपरिग्रहेण ) 
शुद्धस्तरूप अनुभवके द्वारा ( एकवारं ) अन्तमु हृत मात्र (विलयं ब्रजेत) विनाशको 
प्राप्त हो जाय | भावाथ इस प्रकार है कि जीवके यद्यपि मिथ्यात्व अन्धकार 
अनन्तकालसे चला आ रहा है। तथा जो सम्यक्त्व हो तो मिथ्यात्व छूटे, 
जो एकबार छूटे तो 'अहो तत्‌ आत्मनः भूयः बन्धनं कि भवेत” (ग्रहों ) भो 
जीव | (तत्‌) उस कारणसे (प्रात्मगः) जीवके (भूयः) पुनः (बन्धनं कि भवेत) 
एकलबुद्धि क्या होगी अपितु नहीं होगी । केसा है आत्मा ! “'ज्ञानघनस्य”” 
ज्ञानका समूह है। भावाथं--शुद्धस्वरूपका अनुभव होनेपर संसारमें रुलना 
नहीं होता ॥ १०-५५ ॥। 


( अनुष्डुप्‌ ) 


आत्मभावान्‌ करोत्यात्मा परभावान्‌ सदा परः । 
आत्मेव ह्यात्मनो भावाः परस्य पर एवं ते ॥११-५६॥ 


खण्डान्वथ सहित अर्थ-- आत्मा आत्मभावान्‌ करोति” ( श्रात्मा ) 
जीवद्रव्य ( भ्रात्ममावान्‌ ) अपने शुद्धचेतनरूप अथवा अशुद्धचेतनारूप राग-द्व प- 
मोहभाव, ( करोति ) उनरूप परिणमता है| 'परः परभावान्‌ सदा करोति”' 
( पर: ) पुद्गलद्रव्य ( परभावान्‌ ) पुद्गलद्रव्यके ज्ञानावरणादिरूप पर्यायकों 
( सदा ) त्रिकालगोचर ( करोति ) करता है । “हि आत्मनो भावाः आत्मा 
एबं” ( हि ) निश्रयसे ( आत्मनो भावा:) जीवके परिणाम (आत्मा एव) जीव 
ही हैं | भावार्थ इस प्रकार है कि चेतन परिणामको जीव करता है, वे चेतन 
परिणाम भी जीब ही हें, द्रव्यान्तर नहीं हुआ | “परस्य पर एवं” ( परस्य ) 
पृद्गलद्रब्यके ( भावा: ) परिणाम ( पर एवं ) पृद्गलद्ग॒व्य हैं, जीवद्रव्य नहीं 
हुआ | भावाथ इस प्रकार है कि ज्ञानावरणादि कर्मका कर्ता पुदूगल है और 
वस्तु भी पुद्गल हे, द्रव्यान्तर नहीं || ११-५६ | 


५६ श्री समयसार-कलश भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्द- 


( बसन्ततिलका ) 


अज्ञानतस्तु सतणाभ्यवहारकारी 

ज्ञानं स्वयं किल भवन्नपि रज्यते यः । 

पीछा द्धीक्षुमधुराम्लरसातिगड्या 

गां दोग्धि दुग्धमिव नूनमसो रसालम्‌ ॥१२-५७॥ 


' खणडान्वय सहित अ्थे-- “यः अज्ञानतः तु रज्यते”” ( यः ) जो कोई 
मिथ्यादृष्टि जीव (प्रज्ञानतः तु) मिथ्या दृष्टिसे ही ( रज्यते ) कमंकी विचित्रतामें 
अपनापन जानकर रंजायमान होता है। वह जीव केसा है ? “सतृणाभ्यवहार- 
कारी” ( सतृण ) घासके साथ ( भ्रम्यवहारकारी ) आहार करता है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि जेसे हाथी अन्न-धास मिला ही बराबर जान खाता है, घासका 
और अन्नका पिवेक नहीं करता है, बेसे मिथ्यादष्टि जीव कर्की साम्ग्रीको 
अपनी जानता है| जीवका और कर्मका विवेक नहीं करता हे। केसा है ! 
(किल स्वयं ज्ञानं भवन्‌ अपि” ( किल स्वयं ) निश्चयसे स्वरूपमात्रकी अपेक्षा 
( ज्ञानं भवन्‌ अपि ) यत्रपि ज्ञानसरूप है। और जीव केसा है ! “असौ नूतन 
रसाल॑ पीता गां दुग्ध दोग्धि भव! ( भ्रसो ) यह है जो विश्वमान जीव ( तून॑ ) 
निश्रयसे (रसालं) शिखरणीको ( पीत्वा.) पीकर ऐसा मानता है कि ( गां दुग्ध 
दोग्धि इव ) मानो गायके दूधकों पीता है। क्‍या करके १ 'दधीज्षुमधुराम्ल- 
रसातिगृद्धया”' ( दघीक्षु ) शिखरणीमें ( मधु राम्ल रस ) मीठे और खट्ट स्वादंकी 
( प्रतिगृद्धधा ) भति ही आसक्तिसे | भावाथ इस प्रकार है कि स्वादलम्पट हुआ 
शिखरणी पीता है, स्वादभेद नहीं करता है | ऐसा निर्भेदषना मानता है, जेसा . 
गायके दूधको पीते हुए निर्मेदपना माना जाता हे ॥१२-४७॥ 


( शादू लबिक्रीडित ) 


अज्ञानात मृगतृष्णिकां जलधिया धावन्ति पातु' मगा 
अज्ञानात्तमसि द्रवन्ति भुजगाध्यासेन रज्जो जनाः 
अज्ञानाव्च विकल्पचक्रकरणाद्वातोत्तरड्राब्धिव 
च्छुड़ज्ानमय। अपि स्वयममी कर्त्रीमवन्त्याकुलाः ॥१३-५८॥ 
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सवण्डान्वच सहित अर्थ.  अमी स्वयं शुद्धज्ञानमयाः अपि अशन्ञानात्‌ 
आकुलाः करत्रीमवन्ति!' ( श्रमी ) सब संसारी मिथ्यादृष्टि जीव ( स्वयं ) सहजसे 
( शुद्धज्ञानमयाः ) शुद्धस्वरूप हैं ( अपि ) तथापि ( भ्रज्ञानात्‌ ) मिथ्या दृष्टिसे 
( आकला: ) आकुलित होते हुए ( कर्त्रीभवन्ति ) बलात्कार ही कर्ता होते हैं । 
किस कारणसे १ “विकल्पचक्रकरणात्‌”” ( विकल्प ) अनेक रागादिके ( चक्र ) 
समूहके ( करणात्‌ ) करनेसे । किसके समान ? “वातोत्तरंगाब्धिवत्‌!”! (वात ) 
वायुसे ( उत्तरंग ) डोलते-उछलते हुए ( अ्रब्धिवत्‌ ) सम्मुद्रके समान | भावाथ 
इस प्रकार है कि जेसे सम्ुद्रका स्वरूप निश्चल है, थायुसे प्रेरित होकर उछलता 
है और उछलनेका कर्ता भी होता है, बेप्ते ही जीवद्रव्य स्वरूपसे अकर्ता है । 
कमसंयोगसे विभावरूप परिणमता है, इसलिए विभावपनेका कर्ता भी होता 
है। परन्तु अनज्ञानसे, स्वभाव तो नहीं । दृशान्त कहते हैं--'मृगाः मसृगतृष्णिकां 
अज्ञानात्‌ जलधिया पातु धावन्ति!' ( मृगा: ) जिस प्रकार हरिण ( मृगतृष्णिकां ) 
मरीचिकाको ( अज्ञानात्‌ ) मिथ्या भ्रान्तिके कारण ( जलधिया ) पानीकी बुद्धिसे 
(पातु' धावन्ति) पीनेके लिये दोड़ते हैं । “जनाः रज्जों तमसि अज्ञानात भ्ुजगा- 
ध्यासेन द्रवन्ति”” (जना:) जिस प्रकार मनुष्य जीव (रज्जो) रस्‍्सीमें ( तमसि ) 
अन्धकारके होनेपर (अ्ज्ञानात्‌) आन्तिके कारण ( भुुजगाध्यासेन ) सपंकी बुद्धिसे 
(द्रवन्ति) डरते हैं ।।१३-५८॥ 

( बसनन्‍्ततिलका ) 


तानाहिवेचकतया तु परात्मनोयों 

जानाति हंस इव वाः-पयसोविशेष॑। 
चेतन्यधातुमचलं स सदाधिरूढो 

जानीत एवं हि करोति न किश्वनापि ॥१४-५६॥ 


खणए्डान्चध सहित अर्थ-- यः तु परात्मनोः विशेष॑ जानाति” (यः तु) 

जो कोई सम्यग्दष्टि जीव ( पर ) द्रव्यकमेपिण्ड ( झ्रात्मनो: ) शुद्ध चेतन्य- 

मात्र, उनका ( विदेषं ) भिन्नपना ( जानाति ) अनुभवता है। कसा करके 

अनुभवता हे १ “ज्ञानात विवेचकतया”” ( ज्ञानात्‌ ) सम्पस्ज्ञान द्वारा ( विवेचक- 

तया ) लक्षणमेद कर। उसका विवरण--शुद्ध चेतन्यमात्र जीवका लक्षण, 

अचेतनपना पुदूगलका लक्षण; इससे जीव पुदूगल भिन्‍न भिन्‍न हे ऐसा भेद 
ह 


५८ श्री समयसार-कलश भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्द- 


मेदज्ञान कहना । दृष्टान्त कहते हैं--वा।-पयसोः हंस इव”” ( वा: ) पानी 
( पयसो: ) दूध ( हंस इव ) हंसके समान । भावाथ इस प्रकार है कि जिस प्रकार 
हंस दूध पानी भिन्‍न भिन्‍न करता है उस प्रकार जो कोई जीव-पुदूगलको भिन्‍न 
भिन्न अनुभवता है। 'स हि जानीत एवं किब्चनापि न करोति” (सः हि ) 
वह जीव ( जानीत एवं ) ज्ञायक तो है, चनापि ) परमाणुमात्र भी 
( न करोति ) करता तो नहीं हे। केसा है ज्ञानी जीव ! “स सदा अचल 
चतन्यधातु' अधिरूड़:”” वह सदा निश्चल चेतन्य धातुमय आत्माके स्वरुपमें 
दृद़तासे रहा है १४-५९ 
(मंदाक्रान्ता) 


तञानादव ज्वलनपयसोरोष्ण्यशेत्यव्यवस्था 

ज्ञानादवीलल्‍लमति लवणस्वादभदव्युदाम: । 

जानादेव स्व॒ससविकसन्नित्यचेतन्यधातो 

क्रीधादेश्र प्रभभति भिदा भिन्दती कतृ भावम ॥ १५४-६०॥ 

खण्डान्चय सहित अर्थ-- ज्ञानात्‌ एव स्वरसविकसन्नित्यचेतन्यधातोः 
क्रीधादे! च भिदा प्रभवति” (ज्ञानात्‌ एवं ) शुद्ध स्वरूपमात्र वस्तुको अनुभवन 
करते ही ( स्वरस ) चेतनस्वरूप, उससे ( विकसत्‌ ) प्रकाशमान है ( नित्य ) 
अविनश्वर ऐसा जो ( चंतन्यधातो:) शुद्ध जीवस्वरूपका [और] (क्रोधादेश्च ) जितने 
अशुद्ध चेतनारूप रागादि परिणामका (भिदा) मिन्नपना ( प्रभवति ) होता है । 
भावाथ इस प्रकार है कि साम्प्रत (-वत्तेमान में) जीवद्रव्य रागादि अशुद्ध चेतनारूप 
परिणमा है, सो तो ऐसा प्रतिभासता है कि ज्ञान क्रोधरूप परिणमा है; सो ज्ञान 
भिन्न क्रोध भिन्‍न ऐसा अनुभवना अति ही कठिन है। उत्तर इस प्रकार है कि 
साँचा ही कठिन हे, पर वस्तुका शुद्धस्वरूप विचारनेपर भिन्नपनेरूप स्वाद आता 
है | कसा हे भिदा (-भिन्नपना ) ? “कत भाव॑ भिन्दती” ( करत भाव॑ ) कमका 
करता जीव ऐसी भ्रान्ति, उसको ( भिन्‍्दती ) मूलसे दूर करता है । दृश्टन्त कहते 
हं---' एवं ज्वलनपयसोः ओष्ण्यशत्यव्यवस्था ज्ञानाव उल्लसति” ( एवं ) जिस 
प्रकार ( ज्वलन ) अग्नि ( पयसो: ) पानी, उनका ( ओऔष्ण्य ) उष्णपना 
( शेत्य ) शीतपना, उनका ( व्यवस्था ) भेद ( ज्ञानात्‌ ) निज्रस्वरुपग्राही 
ज्ञानके द्वारा ( उल्लसति ) प्रगट होता है। भावाथ इस प्रकार है कि जिस 


कंद्रान जेन शाख्रमाला ] कतो-कर्म-अधिकार ४६ 


प्रकार अग्नि संयोगसे पानी ताता ( उष्ण ) किया जाता है, फिर 'ताता पानी” 
ऐसा कहा जाता है तथापि स्वभाव विचारनेपर उष्णपना अग्निका है, पानी तो 
स्वभावसे शीला (ठंडा ) हे ऐसा भेदज्ञान विचारनेपर उपजता हे। ओर 
दृष्टान्त-- एवं लवणस्वादभेदव्युदासः ज्ञानात उल्लसति” ( एवं ) जिस प्रकार 
( लवण ) खारा.रस, उसका ( स्वादभेद ) व्यंजनसे भिन्‍्नपनेके द्वारा खारा 
लव॒णका स्वभाव ऐसा जानपना, उससे ( व्युदासः ) व्यंजन खारा ऐसा कहा 
जाता था, जाना जाता था सो छटठा । [ऐसा] ( ज्ञानात्‌ ) निज स्वरूपका जानपना 
उसके द्वारा ( उललसति ) प्रगट होता है। भावाथ इस प्रकार है कि जिस 
प्रकार लवणके संयोगसे व्यंजन संभारते हैं तो खारा व्यंजन ऐसा कहा जाता 
है, जाना भी जाता हे; स्वरूप विचारनेपर खारा लवण, व्यंजन जेसा है 
बसा ही है ॥१५-६०।। 


( अनुप्टुप ) 
अत्ानं ज्ञानमप्यवं कुवन्नात्मानमञ्जमा । 
म्याकतात्मात्मभावम्य परभावस्य न क्वचित्‌ ॥१ ६-६१॥ 


ग्वए्डान्चच सहित अथ-- एवं आत्मा आत्मभावस्य कर्ता स्थात्‌! 
( एवं ) सबथा प्रकार ( आ्रात्मा ) जीवद्रव्य ( श्रात्मभावस्य कर्ता स्थात्‌ ) अपने 
परिणामका कर्ता होता है। “परभावस्य कर्ता न क्वचित्‌ स्थात्‌”! ( परभावस्य ) 
कमरूप अचेतन पृद्गलद्गव्यका ( कर्ता क्चित्‌ न स्थात्‌ ) कभी तीनों कालमें कर्ता 
नहीं होता | कैसा है आत्मा? “ज्ञानं अपि आत्मानं कुबन” ( ज्ञानं ) शुद्ध 
चेतनमात्र प्रगटरूप सिद्धअवस्था (अ्रपि ) उस रूप भी (आत्मान॑ कु्वन ) 
आप तद्र प परिणमता है। और केसा हे? '“अज्ञानं अपि आत्मानं कुबेन”! 
( अज्ञानं ) अशुद्ध चेतनारुप विभाव परिणाम (अ्रपि) उसरूप भी ( आत्मान 
कुर्वेन्‌ ) आप तद्र प॒ परिणमता है | भावार्थ इस प्रकार हे--जीवद्रव्य अशुद्ध 
चेतनारूप परिणमता है, शुद्ध चेतनारूप परिणमता है, इसलिये जिस काहमें 
जिस चेतनारूप परिणमता है उस कालमें उसी चंतनाके साथ व्याप्प-व्यापकरूप 
है, इसलिए उस कालमें उसी चेतनाका कर्ता है। तो भी पुद्गलपिण्डरूप जो 
ज्ञानावरणादि कम है उसके साथ तो व्याप्य-व्यापकरूप नहीं है, इसलिये उसका 
कर्ता नहीं हे । ““अज्जसा” समस्तरूपसे ऐसा अथ है |।१६-६१॥ 


६० श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुस्दुकुर्द- 
श अनुष्डप्‌ ) 
आत्मा ज्ञानं सं जान ज्ञानादन्‍्यत्करोति किम । 
परभावस्य कतोत्मा मोहो5यं व्यवहारिशाम ॥१७-६२॥ 


शरटानवय सहित अर्थ--. आत्मा ज्ञानं करोति” ( आत्मा ) चतन- 
द्रव्य (ज्ञान) चेतनामात्र परिणामको ( करोति ) करता है । कैसा होता हुआ ! 
“स्वयं ज्ञानं? जिस कारणसे आत्मा स्वयं चेतना परिणाममात्र स्वरूप हे। 
/'ज्ञनात्‌ अन्यत्‌ करोति कि” ( ज्ञानात्‌ अन्यत्‌ ) चेतन परिणामसे भिन्न जो 
अचेतन पृदूगल परिणामरूप कर्म उसका (कि करोति) करता है क्‍या ? अपितु न 
करोति--सबंथा नहीं करता है। “आत्मा परभावस्य कर्ता अयं व्यवहारिणां 
मोह!” (झ्ात्मा) चेतनद्रव्य (परभावस्य कर्ता) ज्ञानावरणादि कमेको करता है 
( श्रयं ) ऐसा जानपना, ऐसा कहना ( व्यवहारिणां मोह: ) मिथ्यादृष्टि जीवोंका 
अश्नान है| भावाथे इस प्रकार है कि कहनेमें ऐसा आता है कि शज्ञानावरणादि 
कमका कर्ता जीव है सो कहना भी झूठा है ।१७-६२॥ 


( बसन्ततिलका ) 


जीव: करोति यदि प्रदगलकर्म नेव 

कृम्तहिं तत्कुसत इत्यभिशड्येव । 

एतहि तीव्ररयमो हनिवर्णाय 

संकीत्य॑ते श्रेणुत पुदूगलकर्म कतृ' ॥१८-६३॥ 

ग्वग्हान्वय सहित अधे-- पुद्गलकम कत्‌ संकीत्यते । पुदगलकमे ) 

ट्रव्यपिण्डरूप आठ कम उसका ( करत ) कर्ता ( संकोत्येते ) जसा है बसा कहते 
हैं। “श्र णुत'” सावधान होकर तुम सुनो | प्रयोजन कहते हैं--''एतहिं तीत्र- 
रयमोहनिवहंणाय”' ( एतहिं ) इस समय ( तीव्रय ) दुर्निवार उदय है जिसका 
ऐसा जो ( मोह ) विपरीत ज्ञान उसको ( निवहेणाय ) मूलसे दूर करनेके निमित्त । 
विपरीतपना केसा करके जाना जाता हे । “इति अभिशक्षया एबं!" (इति ) 
जेसी करते हैं ( भ्रभिशद्धुया ) आशंका उसके द्वारा ( एवं ) ही। वह आशंका 
कसी हे ! “यदि जीव एवं पुदूगलकर्म न करोति तहिं कः तत्‌ कुरुते! ( यदि ) 
जो (जीव एव) चेतनद्रव्य (पुद्गलकरमं) पिण्डरूप आठ कर्मको (न करोति) 
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नहीं करता है ( तहिं ) तो ( कः ततू कुरुते ) उसे कौन करता है। भावार्थ इस 
प्रकार है--जो जीवके करनेपर ज्ञानावरणादि कम होता है ऐसी भ्रान्ति उपजती 
है उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि पुद्गलद्रव्य परिणामी है, स्वयं सहज ही 
करमरूप परिणमता है ।।१८-६३॥ 

( उपजाति ) 


ध्थितेग्यविष्ना खलु पुद्गलम्य 
स्वभावभता परिणामशक्किः । 
तम्यां म्थितायां से करोति भाव॑ 
यमा/ध्मनस्तस्थ से एवं कता ॥१६-६७॥ 
' र्वएडान्वय सहित अर्थ-- “इति खलु पृद्गलस्य परिणामशक्तिः स्थिता”” 
( इति ) इस प्रकार ( खलु ) निश्रयसे ( पुदगलस्य ) मृत द्रव्यका ( परिणाम- 
शक्ति: ) परिणमनस्वरूप स्वभाव ( स्थिता ) अनादिनिधन विद्यमान है । कैसा 
है ? स्वभावभूता” सहजरूप है । और कसा हे? “अविष्ना” निर्विष्नरूप हे । 
“तस्यां स्थितायां सः आत्मनः य॑ भाष॑ करोति स तस्य कर्ता भवेत्‌”! ( तस्यां 
स्थितायां ) उस परिणामशक्तिके रहते हुए (सः ) पुद्गलद्र॒ब्य ( आ्रात्मन: ) 
अपने अचेतन द्रव्यसम्बन्धी ( यं भावं करोति ) जिस परिणामको करता है 
पुद्गलद्रब्य ( तस्य कर्ता भवेत्‌ ) उस परिणामका कता होता है । भावाथ इस 
प्रकार है--ज्ञानावरणादि कमरूप पुदूगलद्रव्य परिणमता है उस भावका कर्ता फिर 
पुद्गलद्रव्य होता है ।।१९-६४॥। 
( उपजाति ) 
म्थितेति जीवस्य निरन्तराया 
म्बमावभूता परिणामशक्रिः । 
तम्यां म्थितायां सम करोति भाव 
यं स्वस्थ तम्यैव भवेत से कर्ता ॥२०-६५॥ 
खरण्डान्यय सहित अर्थ. “ जीवस्य परिणामशक्तिः स्थिता इति” 
(जीवस्य) चेतनद्रव्यकी ( परिणामशक्ति: ) परिणमनरूप सामथ्य ( स्थिता ) 
अनादिसे विद्यमान हे । ( इति ) ऐसा द्रव्यका सहज हे। ''स्वभावभूता” जो 


६२ श्री समयसार-कलश [ भगवान श्री कुन्दकुम्द्‌- 


शक्ति ( स्वभावभूता ) सहजरूप है। और केती हे! ““निरन्तराया” प्रवाहरूप 
है, एक समयमात्र खण्ड नहीं है। “तस्पां स्थिताथां? उस परिणामशक्तिके 
होते हुए “स स्वस्थ यं भाव॑ करोति” ( सः ) जीववस्तु ( स्वस्थ ) आपसम्बन्धी 
( यं भावं ) जिस किसी शुद्ध चेतनारूप अशुद्ध चेतनारूपे परिणामकों (करोति) 
करता है “तस्य एवं स कर्ता भवेत्‌” ( तस्य ) उस परिणामका ( एवं ) निश्चयसे 
( सः ) जीववस्तु ( कर्ता ) करणशील ( भवेत्‌ ) होता है । भावार्थ इस प्रकार 
है--जीवद्॒व्यकी अनादिनिधन परिणमनशक्ति है |२०-६५॥। 
( आयों ) 
शानमय एवं भाव; कुतो भवद्र ज्ञानिनों न पुनरन्‍्यः । 
अज्ञानमय; सवः कुतोउयमत्नानिनों नान्‍्यः: ॥२१-६६॥ 


* खण्डान्यय सहित अर्थ-- यहाँपर कोई प्रश्न करता है--- ज्ञानिनः ज्ञान- 
मय एवं भावः कुंतो भवेत्‌ पुनः न अन्यः” ( ज्ञानिन: ) सम्यस्दश्कि ( ज्ञानमय 
एवं भाव:) मेदविज्ञानसरूप परिणाम ( कुतो भवेत्‌ ) किस कारणसे होता है 
( न पुनः अन्य: ) अज्ञानरुूप नहीं होता । भावाथ इस प्रकार है--सम्यर्दृष्टि 
जीव कमके उदयको भोगनेपर विचित्र रागादिरूप परिणमता है सो ज्ञानभावका 
कर्ता है और ( उसके ) ज्ञानभाव है, अन्नानभाव नहीं हे सो केसे है ऐसा कोई 
बूझता है | “अयं सब अज्ञानिनः अज्ञानमयः कुतः न अन्य” ( अय॑ ) परिणाम 
( स्व: ) सबका सब परिणमन ( अ्ज्ञानिन: ) मिथ्यादृष्टिके (अ्ज्ञानमयः ) 
अशुद्ध चेतनाहप बन्धका कारण होता है | (कुतः) कोई प्रश्न करता है ऐसा है 
सो कैसे है, ( न अन्य: ) ज्ञानजातिका कैसे नहीं होता । भावार्थ इस प्रकार है-- 
मिथ्यादृष्टिके जो कुछ परिणाम होता हे वह बन्धका कारण है |।२१-६६॥। 

( अनुष्दुप ) 
ज्ानिनो ज्ञाननिवर त्ता सवें भावा मवन्ति हि। 
सर्वे>प्यज्ञाननितर त्ता: भवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥२२-६७॥ 
गशडान्वय सहित अथे-- ' हि ज्ञानिनः सर्वे भावाः ज्ञाननिवर ता! 


भवन्ति” ( हि ) निश्चयसे ( ज्ञानिन: ) सम्यस्दश्कि ( सर्वे भावा: ) जितने 
परिणाम हैं. ( ज्ञाननिव्र त्ता: भवन्ति ) ज्ञानस्वरूप होते हैं। भावाथ इस प्रकार 
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हैे--प्रम्पप्दष्टिका द्रव्य शुद्धत्वरूप परिणमा है, इसलिये सम्पर्दष्टिका जो कोई 
परिणाम होता है वह ज्ञानमय शुद्धत्व जातिरूप होता है, कर्मका अबन्धक होता 
है। तु ते स्व अपि अज्ञानिनः अज्ञाननिव्र ताः भवन्ति” (तु ) यों भी है कि 
( ते ) जितने परिणाम ( सर्वे अपि ) शुभोपयोगरूप अथवा अशुभोपयोगरुप हैं 
वे सब ( भ्रज्ञानिन: ) मिथ्यादृष्टिके ( भ्रज्ञाननिव त्ता: ) भशुद्धलसे निपजे हैं । 
(भवन्ति) विद्यमान हैं। भावाथ इस प्रकार है--सम्यग्दष्टि जीवकी और मिथ्या- 
दृष्टि जीबकी क्रिया तो एकसी है, क्रियासम्बन्धी विषय कपाय भी एकसी है; 
परन्तु द्रव्यका परिणमनभेद हे। विवरण--सम्यर्दष्टिका द्रव्य शुद्धत्वरूप परि- 
णमा है, इसलिये जो कोई परिणाम बुद्धिपूवेक अनुभवरूप है अथवा विचाररूप 
है अथवा व्रत-क्रियारूप है अथवा भोगामिलापरूप है अथवा चारित्रमोहके उदय 
क्रोध, मान, माया, ठोभरूप है वह सभी परिणाम ज्ञानजातिमें घटता है । कारण 
कि जो कोई परिणाम है वह संबर-नि्जेराका कारण है, ऐसा ही कोई द्रव्यपरि- 
णमनका विशेष है। मिथ्यादृश्टिका द्रव्य अशुद्धरुप परिणमा है, इसलिये जो 
कोई पिथ्यादृष्टिका परिणाम अनुभ्रूप तो होता ही नहीं । इस कारण तृत्र- 
सिद्धान्तके पाठरूप है अथवा वत्रत-तपश्चरणरूप है अथवा दान, पूजा, दया, 
शीलरूप हे अथवा भोगाभिलापरूप है अथवा क्रोध, मान, माया, लोभरूप है 
ऐसा समस्त परिणाम अज्ञानजातिका है, क्योंकि बन्‍्धका कारण है, संवर-निजरा- 
का कारण नहीं हे । द्रब्यका ऐसा ही परिणमनविशेष है || २२-६७॥। 


( अनुष्टुप ) 
अज्ञानमयभावानामज्ञानी व्याप्य भूमिका: । 
ट्रव्यकर्म निमित्तानां भावानामति हतुताम ॥२३-६८॥ 


” खण्डान्चय सहित अर्थे-- ऐसा कहा है कि सम्यग्दष्टि जीव मिथ्यादृष्टि 
जीवकी बाह्य क्रिया तो एकसी है परन्तु द्रव्य परिणमनविशेष है सो विशेषके 
अनुसार दिखलाते हैं। सब्था तो प्रत्यक्ष ज्ञानगोचर है। “अज्ञानी द्रब्यकम- 
निमितानां भावानां हेतुतां एति” ( ग्रज्ञानी ) मिथ्यादष्टि जीव ( द्रव्यकम ) 
धाराप्रवाहरूप निरन्तर बँधते हैं--पुद्गलद्गव्यकी पर्यायरूप कामणवर्गणा ज्ञाना- 
वरणादि कम पिण्डरूप बँधते हैं जीवके प्रदेशके साथ एक क्षेत्रावगाही हैं, परस्पर 
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पन्ध्यत्रन्थकमाव भी है। उनके ( निमित्तानां ) बाह्य कारणरूप हैं ( भावानां ) 
मिथ्यादृष्टिके मिथ्यात्व, राग, द्वपरूप अशुद्ध परिणाम । भावाथ इस प्रकार है-- 
जेसे कलशरूप मृत्तिका परिणमती है, जेसे कुम्भकारका परिणाम उसका बाह्य 
निमित्तकारण है, व्याप्प-व्यापफरूप नहीं है उसी प्रकार ज्ञानावरणादि कमेपिण्ड- 
रूप पुदूगलद्र व्य स्वयं व्याप्य-व्यापकरूप है | तथापि जीवका अशुद्ध चेतनारूप 
मोह, राग, द्व पादि परिणाम बाह्य निमित्तकारण है, व्याप्य-व्यापकरूप तो नहीं 
है। उस परिणामके ( हेतुतां ) कारणरूप ( एति ) आप परिणमरा है। भावाथे 
इस प्रकार हे कि कोई जानेगा कि जीबद्रब्य तो शुद्ध है, उपचारमात्र कमबन्धका 
कारण होता है सो ऐसा तो नहीं हे । आप स्वयं मोह, राग, दवष अशुद्ध 
चेतना परिणामरूप परिणमता है, इसलिये कमेका कारण है । मिथ्यादृष्टि जीव 
अशुद्धरूप जिस प्रकार परिणमता है उसी प्रकार कहते हें--अज्ञानमयभावानां 
भूमिका: प्राप्प”” ( प्रज्ञानमय ) मिथ्यात्व जाति ऐसी है (भावानां) कर्मके उदय- 
की अवस्था उनकी ( भूमिका: ) जिसके पानेपर अशुद्ध परिणाम होते हें ऐसी 
संगतिको ( प्राप्य ) प्राप्त कर मिथ्यादृष्टि जीव अशुद्ध परिणामरूप परिणमता है । 
भावाथ इस प्रकार है--द्वव्यकर्म अनेक प्रकारका है, उसका उदय अनेक प्रकार- 
का है । एक कम ऐसा है जिसके उदय शरीर होता है, एक कम ऐसा है जिसके 
उदय मन, वचन, काय होता है, एक कम ऐसा है जिसके उदय सुख, दुःख 
होता है। ऐसे अनेक प्रकारके कमंका उदय होनेपर मिथ्यादृष्टि जीव कमके 
उदयको आपरूप अनुमभ्यता हे, इससे राग, द्वप, मोह परिणाम होते हैं, उनके 
द्वारा नूतन कमबन्ध होता हे। इस कारण मिथ्यादृष्टि जीव अशुद्ध चेतन परि- 
णामका कर्ता है। क्‍योंकि मिथ्यादष्टि जीवके शुद्धस्वरूपका अनुभव नहीं है, 
इसलिये कमके उदय कार्यको आपरूप अनुभवता है । जिस प्रकार मिथ्यादृष्टिके 
कमका उदय है उसी प्रकार सम्पर्दष्टिके भी है, परन्तु सम्यग्दष्टि जीवको शुद्ध 
स्वरूपका अनुभव है, इस कारण कमके उदयकों करमजातिरूप अनुभवता है, 
आपको शुद्धस्वरूप अनुभवता है। इसलिये कमफे उदयमें नहीं रंजायमान 
होता है, इसलिये मोह, राग, द्वपरूप नहीं परिणमता है, इसलिये कमबन्ध 
नहीं होता है, इसलिये सम्पम्दष्टि अशुद्ध परिणामका कर्ता नहीं है। ऐसा 
विशेष है ।|२३-६८॥।। 


कष्टान जेन शाखमाला ] कर्ता-कर्ग-अधिकार ६५ 
( उपेन्द्रवज्ञा ) 
य एव मुक्‍तवा नयपक्षपात॑ 
स्वरूपगुप्ता निवसन्ति नित्यम्‌ । 
विकल्पजालब्युतशान्तचित्ता- 
मत एवं साक्षादसृतं पिबन्ति ॥२४ ६६॥ 


: खण्डान्वय सहित अर्थ--''ये एवं नित्यं स्वरूपगुप्ता निवसन्ति ते एवं 
साक्षात्‌ अमृत पिबन्ति!'--( ये एव ) जो कोई जीव ( नित्यं ) निरन्तर 
( स्वरूप ) शुद्ध चेतन्यमात्र बस्तुमें (गुप्ता: ) तन्‍्मय हुए हैं ( निवसन्ति ) 
तिष्ठते हैं ( ते एव ) वे ही जीब (साक्षात्‌ अ्रमृतं) अतीन्द्रिय सुखका (पिबन्ति) 
आछ्वाद करते हैं । क्‍या करके १ “नयपक्षपातं प्क्त्वा”-- ( नय ) द्रब्य- 
पर्यायरूप विकल्पबुद्धि, उसके ( पक्षपातं ) एक पक्षरूप अंगीकार, उसको 
( मुक्त्वा ) छोड़कर | कंसे हैं वे जीव! “बिकल्पजालच्यतशान्तविता:”” 
( विकल्पजाल ) एक स्का अनेकरूप विचार, उससे (च्युत) रहित हुआ है, 
( शान्तचित्ता: ) निर्विकल्प समाधान मन जिनका, ऐसे हैं। भावार्थ इस प्रकार 
है--जो एफ सख्रूप वस्तु है उसका द्रव्य-गुण-पर्यायरूप, उत्पाद-ब्यय-प्रौव्यरूप 
विचार करनेपर बिकल्प होता है, उस विकल्पके होनेपर मन आइुल होता है, 
आकुलता दुःख है, इसलिये वस्तुमात्रके अनुभवनेपर विकल्प मिटता है, विकल्प- 
के मिटनेपर आकुलता मिटती हे, आकुलताके मिटनेपर दुःख मिटता है, 
इससे अनुभवशीली जीव परम छुखी है ||२४-६९॥। 

( उपज़ाति ) 
एकस्य बड़ों न तथा परस्य 
चिति द्योद्वांविति पक्षपातों। 
यस्तत्तवेदी च्युतपत्तपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु विच्चिदेव ॥२५-७०॥ 


,.. अण्डान्यय सहित अर्थ... “चिति इयोः इति दौ पक्षपातौ''--(चिति) 

चंतन्यमात्र वस्तुर्में ( दयो: ) द्वव्यार्थिक पर्यायार्थिक दो नयोंके (इति) इस प्रकार 

( द्वौ पक्षपातो ) दो ही पक्षपात हैं। “एकस्य बद्ध! तथा अपरस्य न!-- 
9 


६६ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्द्‌- 


( एकस्य ) अशुद्ध पर्यायम्रात्र ग्राहक ज्ञानका पक्ष करने पर ( बद्ध: ) जीवद्रब्य 
बँधा है | भावार्थ इस प्रकार है--जीवद्रव्य अनादिसे कर्मेसंयोगके साथ एक 
पर्यायरूप चला आया है, विभावरूप परिणमा है । इस प्रकार एक बन्धपर्याय- 
को अंगीकार करिये, द्रव्यस्वरूपका पक्ष न करिये तब जीव वँधा है; एक पक्ष 
इस प्रकार है। (तथा) दूसरा पक्ष--(अपरस्य) द्रव्यार्थिक नयका पक्ष करने पर 
( न) नहीं बँधा है। भावाथ इस प्रकार है--जीव दृव्य अनादिनिधन चेतना- 
लक्षण है, इस प्रकार द्वव्यमात्रका पक्ष करने पर जीव द्रव्य बँधा तो नहीं है, 
सदा अपने स्वरूप है, क्योंकि कोई भी द्रव्य किसी अन्य द्रव्य-गुण-पर्यायरूप 
नहीं परिणमता है, सभी द्रव्य अपने स्वरूपरूप परिणमते हैं | “यश तत्तवेदी"' 
जो कोई शुद्ध चेतनमात्र जीवके स्वरूपका अनुभवनशील है जीव “व्यूतपक्ष- 
पातः”--वह जीव पक्षपातसे रहित है। भावाथ इस प्रकार है--एक वस्तुकी 
अनेकरूप कल्पना की जाती है उसका नाम पक्षपात कहा जाता है, इसलिये 
बस्तुमात्रका स्त्राद आने पर कल्पनाबुद्धि सहज ही मिठती है। “तस्य चित्‌ 
चित्‌ एवं अस्ति”--( तस्य ) शुद्धस्वरूपफो अनुभवता हे, उसको ( चित ) 
औतन्य वस्तु ( चित्‌ एवं अस्ति ) चेतनामात्र वस्तु हे ऐसा प्रत्यक्षपने स्वाद 
आता है ॥|२५-७०।।# 


( उपजाति ) 


एकस्य मूढो न तथा परस्य 

चिति द्योद्वाविति पक्षपातो । 

यस्तत्तवेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२६-७१॥ 


अर्थ--जीव मृढ़ ( मोही ) है ऐसा एक नयका पक्ष है और वह मद नहीं 
है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्सरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंक्े 
दो पक्षपात हैं । जो तक्तवेत्ता पक्षपातरद्तित हे उसे निरन्तर चित्स्रूप जीष 


# आगे २६ से ४४ तकके श्लोक २५ बें श्ठीकके साथ मिलते-जुलते #। अकिये 
पं० श्री राजमलजीने उन श्छोकोंका “खण्डान्बय सहित अथे” नहीं किया है। श्ूछ ध्क्ीक, 
उनका अथ और भावाथ हिन्दी समयसारमेंसे यहाँ दिया गया है । 


कृहान जैन शाखमाला ] क॒तों-कर्म -अधिकार ६७ 


चित्स्वरूप ही हे (अर्थात्‌ उसे चित्सररूप जीव जेसा है बैसा ही निरन्तर अनुभवमें 
भाता है ) |।२६-७१॥ 
( उपजाति ) 

एकम्य रक़ो न तथा परस्य 

चिति द्रयोद्वविति पक्तपातों। 

यम्तखवेदी च्युतपत्तपात- 

स्तम्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥२७-७२॥ 

अथे--जीव रागी है ऐसा एक नयका पक्ष है और वह रागी नहीं है 

ऐसा दूसरे नयका पश्न है; इस प्रकार चित्स्रूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके 
दो पक्षपात हैं| जो तत्तवेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव 
चित्सररूप ही है ॥२७-७२॥। 


( उपजाति ) 
एकम्य दुष्टो न तथा परस्य 
चिति दयोद्राविति पत्रपालों। 
यलचवेदी न्‍्युतपत्षपात- 
म्तस्यास्ति निर्य खलु विचिदेव ॥२८-७३॥ 
अथ--जीव दवषी हे ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव हंषी नहीं है 
ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्सरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं। जो तस्‍्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्सररूप जीव 
चित्सरूप ही है |।२८-७३॥। 
( उपजाति ) 
प्छम्य कतां ने तथा परम्य 
चिति हयोद्रीविति पत्रपातों । 
यम्त्वेदी च्युतप्तपान- 
स्तम्यान्ति नित्य खलु चित्िदेव ॥२६-७४०॥ 
भर्थ--जीव कर्ता है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव कर्ता नहीं है 


हद भ्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कु कुरद- 


ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्सरूप जीवके सम्बन्धमें दो नथोंके दो 
पक्षपात हैं। जो तस्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव 
चिव्खरूप ही है ।|२९-७४॥ 
( उपजाति ) 

एकस्य भोक़ना न तथा परस्य 

चिति द्वयोद्वांविति पक्तपातों । 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपत्षपात- 

स्तत्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३०-७५॥ 

अथ--जीब भोक्ता है ऐसा एक नयका पश्ष है और जीव भोक्ता नहीं है 
ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्सवरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप 
ही है ।|३०-७५॥। 
( उपजाति ) 

एकस्य जीवा न तथा परस्य 

चिति द्योद्वांविति पक्तपातों । 

यस्तत्तवेदी च्युतपत्तपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३ १-७६॥ 

अथे--जीव जीव है ऐसा एक नयका पक्ष है.और जीव जीव नहीं है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चित्स्ररूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पशक्षपात 
" । जो तक्तवेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्लररूप जीव चित्स्वरूप ही 
॥३१-७६॥ 


( उपजाति ) 
एकस्य सूक्मो न तथा परस्य 
चिति द्वयोद्वाविति पक्तपातों । 
यस्तत्तवेदी च्युतपक्तपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥३२-७७॥ 


कहान जेन शाखमाला ] कतों-कमं-अधिकार ६६ 


अथ--जीव प्रक्ष्म है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव  प्रक्ष्म नहीं हे 
ऐसा दूसरे नयका पश्ष है। इसप्रकार चित्खरूप जीवके सम्बन्धर्में दो नथोंके दो 
पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेत्ा पश्चपातरहित है उसे निरन्तर चित्सवरूप जीव 
चित्स्ररूप ही है ।। ३२-७७ || क्‍ 
( उपजाति ) 
एकस्य हेतु न तथा परस्य 
चिति द्वयोद्वांविति पक्तपातों । 
यस्तत्तवेदी च्युतपक्तपात 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥३ ३-७८॥ 
अर्थ--जीव हेतु ( कारण ) है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव हेतु 
( कारण ) नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्खरूप जीवके 
सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर 
चित्सरूप जीव चित्स्वरूप ही है ।। २३-७८ ॥ 
( उपजाति ) 
एकस्य कार्य न तथा परस्य 
चिति दहयोद्वाविति पक्तपातों। 
यम्तत्तवेदी च्युतपक्तपात- 
स्‍्तस्याम्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३४-७६॥ 
अथ--जीव कार्य है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव काय नहीं है 
ऐसा दसरे नयंका पक्ष है; इस प्रकार चित्सरूप जीपके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं। जो तस्त्ववेशों पंक्षणात रहित , है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव 


चित्खरूप ही है ॥। २४-७९ ॥ 
( उपजाति ) 


एकस्य भावों न तथा परस्य 

चिति द्योद्वांविति पक्तपातों। 

यस्तततवेदी च्युतपक्तपात: 

स्तस्यास्ति नित्यं खत्चु चिचिदेव ॥ ३५ ८०) 


७9 श्री समयसार-कलश [ भगवान भी कुम्दकुम्त्‌- 


अर्थ--जीव भाव हे ( भ्रर्यात्‌ भावरूप है ) ऐसा एक नयका पक्ष है और 
जीव भाव नहीं है ( भर्थात्‌ श्रभावरूप है ) ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार 
चित्खरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । जो तत्ततवेत्ा पक्षपात रहित 
है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्ररूप ही है ।। ३५-८० |। 
का ( उपजाति ) 
एक्म्य चका न तथा परत्य 
चिति दयोद्वांविति पत्ञपातों । 
यम्तखवेदों ब्युतपत्नपात- 
स्‍्तस्याग्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥३ ६-८१॥ 
अथ--जीव एक है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव एक नहीं है ( भ्रनेक 
है ) ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके 
दो पक्षपात हैं। जो तत्त्वेत्ा पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव 
चित्खरूप ही हे |। ३६-८१ ॥ 


( उपजाति ) 
एकस्य सांतो न तथा परम्य 
चिति द्योद्वांविति पक्तपातों। 
यस्तत्तवेदी च्युतपत्तपात- 
| स्तम्याम्ति निस्यं खलु चिचिदव ॥३७-८२॥ 
अथ--जीव सान्‍्त है ऐसा एक नयका पश्ष हे और जीव सान्‍्त नहीं है 
ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं। जो तखवेता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव 


चित्खरूप ही है ॥ ३७-८२ |। 
( उपजाति ) 


एकम्य नित्यो न तथा परस्य 

चिति दयोद्वोविति पक्तपातों ; 

यम्तत्ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥३८-८२॥ 


थे € 
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अथ--जीब नित्य है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीब नित्य नहीं है 
ऐसा दूसरे नयका पक्ष हे; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं | जो तत्त्ववेचा पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्सवरूप 
ही है ॥| २८-८३ ॥ 
( उपजाति ) 
एकस्य वाच्यो न तथा परस्य 
चिति द्योद्रांविति पक्तपातों। 
यस्तत्तवेदी च्यतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥३६-८४॥ 
अथ--जीव वाच्य ( भ्रर्थात्‌ वचनसे कहा जा सके ऐसा ) है ऐसा एक 
नयका पक्ष है और जीव वाच्य ( वचनगोचर ) नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है 
इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं | जो तत्त्ववेचा 
पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्सरूप ही है ।। ३९-८४ ।। 
( उपजाति ) 
पकस्य नाना न तथा परस्य 
चिति द्रयोद्रांविति पक्तपातो । 
यस्ततवंदी च्युतपत्तपात 
स्तस्याम्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥४ ०-८५ 
अर्थ--जीव नानारूप है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव नानारूप नहीं है 
ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्सररूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेचा पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्व- 
रूप ही है || ४०-८५॥। 
( उपजाति ) 
एकस्य चेत्यो न तथा परस्य 
चिति द्वयोद्वांविति पक्तपातों । 
यस्तत्तवेदी च्युतपत्तपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चित्रिदेव ॥४ १-८६॥ 


७२ श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भरी कुन्दकुस्द- 


अर्थ--जीव चेत्य ( जाननेयोग्य ) है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव 
चेत्य नहीं है ऐसा दूसरे नथका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें 
दो नयोंके दो पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेा पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप 
जीव चित्खरूप ही है ॥| ४१-८६ ॥ 
( उपजाति ) 
एकस्य रृश्यो न तथा परस्य 
चिति द्रयोद्वांविति पत्तपातों । 
यस्तत्तवेदी च्युतपक्षपात- 
म्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥०२-८७॥ 
अर्थ--जीव दृश्य ( देखनेयोग्य ) है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव 
दृश्य नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो 
नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप 
जीव चित्खरूप ही है || ४२-८७ ॥ 
( उपज्ञाति ) 
एकस्य वेयो न तथा परस्य 
चिति द्वयोद्वाविति पक्तपातों। 
यस्तत्तवेदी च्युतपत्तपात- 
स्‍्तस्याम्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥४३-८८॥ 
अथ--जीव वेय ( बेदनेयोग्य-ज्ञात होनेयोग्य ) है ऐसा एक नथका पक्ष है 
और जीव वेथ नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीबके 
सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर 
चित्स्वरूप जीव चित्स्ररूप ही है || ४३-८८ ।। 
( उपज्ञाति ) 
एकस्य भातो न तथा परस्य 
चिति द्योद्वाविति पक्तपातो । 
यस्‍्तत्तवेदी च्युतपत्तपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥४४-८६॥ 


कद्दान जेन शास््र माला ] कर्ता-कमं-अधिकार ७३ 


(९ ७ 
अथ--जीव भात ( प्रकाशमान अर्थात्‌ वतमान प्रत्यक्ष ) है ऐसा एक नयका 
पक्ष है और जीव भात नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप 
जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हें। जो तत्तवेता पक्षपातरहित हैं उसे 
निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्सरूप ही है ||४४-८९॥ 
भावाथ--बद्ध॒ अबद्ध, मृढ़ अमृढ़, रागी अरागी, ढेषी अद्वेपी, कर्चा 
अकर्ता, भोक्ता अभोक्ता, जीव अजीब, सूक्ष्म स्थल, कारण अकारण, काय 
अकाये, भाव अभाव, एक अनेक, सान्‍्त अनन्त, नित्य अनित्य, वाच्य अवाच्य, 
नाना अनाना, चेत्य अचेत्य, दृश्य अदृश्य, वेग्र अवेय, भात अभात इत्यादि 
नयोंके पक्षपात हैं। जो पुरुष नयोंके कथनानुसार यथा योग्य विवक्षापूषक 
तत्वका--बस्तुस्वरूपका निणय करके नयोंक्े पक्षपातको छोड़ता है उसे चित्स्वरूप 
जीवका चित्खरूप अनुभव होता है | 
जीवमें अनेक साधारण धर्म हैं, परन्तु चित्सभाव उसका प्रगट अनुभव- 
गोचर असाधारण धरम है; इसलिये उसे- मुख्य करके यहाँ जीवको चित्स्वरूप 
कहा है |।|४४-८९॥| ह 
( बसन्ततिलका ) 


स्वेच्छासमुच्डलदनल्पविकल्पजाला- 

मेवं ब्यतीत्य महती नयपक्षकक्षाम्‌ । 

अन्तबंहि: समरसेकरसस्वभाव॑ 

सव॑ भावमेकमुपयात्यनुभूतिमात्रम ॥४५-६ ०॥ 

शराडान्वयथ सहित अर्थ एवं स तत्तवेदी एक स्व भाव उपयाति”? 

(एवं) पूर्षोक्त प्रकार (सः) मसम्यग्दष्टि जीव-(तत्त्ववेदी) शुद्धस्वरूपका अनुभव- 
शील, ( एक स्वं भाव॑ उपयाति ) एक शुद्धस्वरूप चिद्र प आत्माको आस्वादता 
है। कसा है आत्मा! “अन्तवहि।समरसकरसस्थभाव ( अन्त: ) भीतर 
( बहि: ) बाहर ( समरस ) तुल्यरूप ऐसी ( एकरस ) चेतनशक्ति ऐसा है ( स्व- 
भाव ) सहजरूप जिसका ऐसा है । किं कृत्वा-क्या करके शुद्धस्वरूप पाता है ! 
““नयपक्षकक्षां व्यतीत्य”” ( नय ) द्रव्यार्थिक पर्यायार्थिक भेद, उनका ( पक्ष ) 
अंगीकार, उसकी ( कक्षां ) समूह है-अनन्त नयविकल्प हैं, उनको ( व्यतीत्य ) 
इरसे ही छोड़कर । भावाथ इस प्रकार है--अनुभव निर्विकल्प हे । उस अनुभवके 


७९४ भी समयसार-कलश [ अगवान भी कुन्दकुल्द- 


कालमें समस्त विकल्प छूट जाते हैं। ( नयपक्षकक्षा ) केसो है? “महतीं” 
जितने बाह्य-अम्यंतर बुद्धिके विकल्प उतने ही नयभेद ऐसी है । और केसी है? 
“खेच्छासमुच्छलदनल्पविकल्पजालां!” (स्वेच्छा ) बिना ही उपजाए गये 
( समुच्छलतु ) उपजते हैं ऐसे जो ( भ्रनल्प ) अति बहु (विकल्प) निर्मेद वस्तुमें 
मेदकल्पना, उसका ( जालां ) समूह है जिसमें ऐसी हे । केसा है आत्मस्वरूप ९ 
“अनुभूतिमात्र”” अतीन्द्रिय सुखस्वरूप है ॥ ४५-९० ॥ 
( रथोद्धता ) 

इन्द्रजालमिदमेवमुच्छलत्‌ 

पुष्कलोचलविकल्पवीचिभिः । 

यम्य विस्फ्रणमेव तत्त्षणं 

कत्म्नमस्यति तदम्मि चिन्महः ॥ ०६-६१ ॥ 

सश्डान्वथ सहित अथे-- “तत्‌ चिन्मह! अस्मि'--मैं ऐसा ज्ञन- 
पुन्नरूप हूँ, “यस्य (वेस्फुरणं'' जिसका प्रकाशमात्र होने पर ''इदं क्ृत्स्नं इन्द्र- 
जालें तत्क्षणं एवं अस्यति” ( इदं ) विधमान अनेक नयविकल्प जो ( कृत्स्नं ) 
अति बहुत है ( इन्द्रजालं ) कूठा है पर विश्रमान है, वह ( तत्क्षणं ) जिस 
कालमें शुद्ध चिदरूप अनुभव होता है उसी कालमें ( एव ) निश्चयसे (अ्रस्यति) 
विनश जाता है। भावार्थ इस प्रकार है--जेसे त्तयका प्रकाश होनेपर अन्धकार 
फट जाता है उसी प्रकार शुद्ध चेतन्यमात्रका अनुभव होनेपर यावत्‌ समस्त 
विकल्प मिटते हैं ऐसी शुद्ध चेतन्‍्य वस्तु है सो मेरा स्वभाव; अन्य समस्त कमकी 
उपाधि है। केसा हे इल्द्रजाल ? “'पुष्कलोच्चलबिकल्पवीचिमिः उच्छलत्‌” 
( पुष्कल ) अति बहुत ( उच्चल ) भति स्थूल ऐसी जो ( विकल्प ) भेदकल्पना 
ऐसी जो (वीचिभि:) तरंगावली उस द्वारा ( उच्छलत्‌ ) आकुंलतारूप है, इसलिए 
हेय है, उपादेय नहीं हे ।। ४६-९१ ।|। 
( स्वागता ) 

चित्स्व भाव भर भावितभावा- 

भावभावपरमाथं तयेकम्‌ । 

बन्धपद्धतिमपास्य समस्‍्तां 

चेतये समयसारमपारम्‌ ॥ ४७-६२ ॥ 


बाहान जैन शाखमाला ] कंतों-कर्म-अधिकार उड़ 


खएडान्वय सहित अथ--..' समयसारं चेतये” शुद्ध चेतन्यका अनु- 
भत्र करना कायसिद्धि है। केपा हे! “अपारं” अनादि-अनन्त है | और 
केता हे ! “एकं” शुद्धस्वरूप है। केसा करके शुद्धस्तररूप है? '“चित्स्वभाव- 
भरभांवितभावाभावभावपरमाथ तया एकं”” ( चित्स्वभाव ) ब्ञानगण, उसका (भर) 
ग्रहण व्यापार उसके द्वारा ( भावित ) होते हैं ( भाव ) उत्पाद ( प्रभाव ) 
विनाश ( भाव ) ध्रौव्य ऐसे तीन मेद उनके द्वारा ( परमार्थतया एक ) साधा 
है एक अस्तित्व जिसका । कि कृत्या--क्या करके ? “'समस्‍्तां बन्धपद्धतिं अपास्य”” 
( समस्तां ) जितनी असंख्यात लोकमात्र भेदरूप है ऐसी जो ( बन्धपद्धति ) 
ज्ञानावरणादि कर्मबन्धरचना, उसका ( अपास्थ ) ममत्व छोड़कर | भावार्थ इस 
प्रकार हे--शुद्धस्वरूपका अनुभव होनेपर जिस प्रकार नयविकल्प मिटते हैं उसी 
प्रकार समस्त करके उदयसे होनेवाले जितने भाव हैं वे भी अवश्य मिटते हैं 
ऐसा स्वभाव है ।। ४७-९२ |। 
( शादू लब्िक्रीडित ) 


आक्रामन्नविकल्पभावमचलं पक्तेनंयानां विना 

सारो यः समयस्य भाति निभतेरास्वाद्यममानः स्वयम्‌ । 

विज्ञानेकरसः म एप भगवान्पुण्यः पुराणः पुमान्‌ 

ज्ञानं द्नमप्ययं किमथवा यत्किज्चनेको5प्ययस ॥४८-६ ३॥ 

खरडान्यय सरित आाभ.._  यः समयस्य सारः भाति” ( यः ) जो 

( समयस्य सार: ) शुद्धस्वरूप आत्मा ( भाति ) अपने शुद्ध स्वरूपरूप परिणमता 
है। जेसा परिणमता है वेसा कहते हैं--नयानां पक्षे! बिना अचले अवि- 
कल्पभावं॑ आक्रामन्‌”! ( नयानां ) द्वव्याथिक पर्यायार्थिक ऐसे जो अनेक 
विकल्प उनके ( पक्ष: विना ) पक्षपात बिना किये ( भ्रचलं ) त्रिकाल ही एक 
रूप है ऐसी ( भ्रविकल्पभावं ) निर्विकल्प शुद्ध चेतन्‍्य वस्तु, उस रूप (झ्राक्रामन्‌) 
जिस प्रकार शुद्धस्वरूप है उस प्रकार परिणमता हुआ | भावाथे इस प्रकार हे-- 
जितना नय है उतना श्र॒तद्ञानरूप है, श्रृतज्ञान परोक्ष है, अनुभव प्रत्यक्ष है, इसलिए 
श्र॒तज्ञान बिना जो ज्ञान हे वह प्रत्यक्ष अनुभवता है | इस कारण प्रत्यक्षरूपसे अनु- 
भवता हुआ जो कोई शुद्धस्वरूप आत्मा “'स विज्ञानेकरसः'” वही ब्वानपुश्न वस्तु है 
ऐसा कहा जाता हे । “स सगवान” वह्दी परब्रक्ष परमेश्वर ऐसा कद्दा जाता है । 


७ई भ्री-समयसार-फलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुश्द्‌- 


“एप पृण्य:”” वही पत्ित्र पदार्थ ऐसा भी कहा जाता है | “एप१ पुराण: 
वही अनादिनिधन वस्तु ऐसा भी कहा जाता है | “एप पुमान” वही अनन्त 
गुण विराजमान पुरुष ऐसा भी कहा जाता है । “अयं ज्ञानं दशेनं अपि” वही 
सम्परदशन सम्यर्ज्ञान ऐसा भी कहा जाता है । “अथवा कि” अथवा बहुत 
क्या कहें “अथं एकः यत्‌ किज्चन अपि” ( भ्रयं एक: ) यह जो है शुद्ध 
चतन्य वस्तुकी प्राप्ति ( यत्‌ किज्चन अपि ) उसे जो कुछ कहा जाय वही हे 
भी कही जाय वेसी ही हे । भावाथ इस प्रकार है--शुद्ध चेतन्यमात्र वस्तु- 
प्रकाश निर्विकल्प एकरूप है, उसके नामकी महिमा की जाय सो अनन्त नाम 
कहे जाँय तो उतने ही घटित हो जाँय, वस्तु तो एकरूप हे। केसा हे वह शुद्ध 
स्ररूप आत्मा ! “निभ्ृृतेः स्वयं आस्वाध्मानः” निश्वल ज्ञानी पृरुषोंके द्वारा आप 
स्॒यं अनुभवशील है ॥|४८-९३॥। 
(शादू छब्िक्रीडित ) है 
दूरं भूरिविकल्पजालगहने भाम्यन्निजाधाच्च्युता 
ट्रादेव विवेकन्रिम्नगस्तानजती, निजोम्न सल्ातू3 ८.०7 
विज्ञानेकर्नल्वदंकरम्तिकरग्राम्मानमत्माइस्त , .... .| ४ 
आतमन्यव झड़ ग्तात्म्ततामुयात्ययं, ढ्रोग्रक्त्‌ ॥३६:४४७॥॥ 


॥8 3-शधड्ष में सहिलों कर्ण-3-7 भयो मातम गे तामुमतरी शिया ति वी य- 
बत्‌!” ( भ्रयं ) द्रव्यरूप विधमान है ऐसा (श्रात्मा) चेतन पदार्थ ( गतानुगततां ) 
स्ररूपसे नष्ट हुआ था सो फिर उस स्वरूपको प्राप्त हुआ, ऐसे भावकों 
( श्रायाति ) प्राप्त होता है। दृष्टान्त ( तोयवत्‌ ) पानीके समान । क्‍या 
करके १ “आत्मानं आत्मनि सदा आहरन” आपको आपमें निरन्तर अनुभवता 
हुआ। केसा है आत्मा ? “तदेकरसिनां विज्ञानकरसः” ( तदेकरसिनां ) 
अनुभवरसिक हें जो पुरुष उनको ( विज्ञानंकरस: ) ज्ञानगुण आस्वादरूप है । 
केसा हुआ है ? “निजौधात्‌ च्युतः” ( निजौघात्‌ ) जिस प्रकार पानीका 
शीत, स्वच्छ, द्रवत्व स्वभाव है, उस स्वभावसे कभी च्युत होता है, अपने 
स्वभावको छोड़ता है उसी प्रकार जीव द्रव्यका स्वभाव केबलश्शान, केवलदशन, 
अतीन्द्रिय सुख इत्यादि अनन्त गुणस्ररूप है, उससे ( च्युतः ) अनादिकालसे 
लेकर भ्रष्ट हुआ हे, विभावरूप परिणमा है। भ्रष्टपना जिस प्रकार है उस प्रकार 


कट्टान जेन शाखमाला ] क॒तों-कर्म-अधिकार सा 


कहते हें--''दूरं॑ भूरिविकल्पजालगहने आम्यन'” ( दूरं) अनादि कालसे 

लेकर ( भूरि ) अति बहुत हैं (विकल्प) कमंजनित जितने भाव, उनमें आत्मरूप 

संस्कारबुद्धि, उसका ( पक ४7॥ वही है प्ः अटबीवन, उसमें (भ्राम्यन) 

भ्रमता हुआ | भावार्थ हप प्रकार है-->लिस पाती भिपने स्वादसे भ्रष्ट हुआ 
नाना वृक्षरूप परिणमत्रा हैंछिसी प्रकार जीई' द्र्यो-अपने शुद्ध सवरूपसे भ्रष्ट हुआ 

नाना ९३ ग् यरूप-अएनेको कारहादता दे ।एहुआ तो कसा हुआ ! 

ब 3 [ ४४ २५ शैलात्‌ 3 एल्ज़ोरीसे, ऐ प ह शसे, ( पति ज्ञो पं अपने शुद्धखरूपलक्षग 
निष्य अवस्था ४ तः) उसरूप परिणमा है । ऐसा जिस कारणसे हुआ वही कहते 

हैं--दूरात्‌ एब* अनन्त काल फिरते हुए प्राप्त हुआ ऐसा जो ““विवेकनिम्न- 
गमनात्‌””' (विवेक) शुद्धस्वरूपका अनुभव, ऐसा जो (निम्नगमनात्‌) नीचा मार्ग 
उस कारणसे जीव द्रव्यका जैसा स्वरूप था वैसा प्रगट हुआ । भावाथ इस प्रकार 
है--जिस प्रकार पानी अपने स्वरुपसे भ्रष्ट होता है, काल निमित्त पाकर पुनः 

जलरूप होता है, नीचे मागंसे हलकता हुआ पु जरूप भी होता है उसी प्रकार जीव 

द्रव्य अनादिसे स्वरूपसे भ्रष्ट है। शुद्धस्वरूपलक्षण सम्यक्त्व गुणके प्रगट होने 

पर युक्त होता है, ऐसा द्रव्यका परिणाम है ॥ ४९-९४ ॥ 


।.. ( आहुष्टुप) 
विकल्पकः परं कतां विकल्प: कर्म केवलम । 

न जातु कतृ कमंत्वं सविकल्पम्य नश्यति ॥ ५०-६५. ॥ 
सवण्डान्वय सहित अर्थ-- 'स्िकल्पस्य कत्‌ -कमत्व॑ जातु न नश्यति”” 
( सविकल्पस्य ) कर्म जनित हैं जो अशुद्ध रागादि भाव, उनको आपरूप जानता है 
ऐसे मिथ्यादष्टि जीवके ( क्तू -कर्मत्वं ) कर्तापना कमपना ( जातु ) सब॑ काल 
( न नश्यति ) नहीं मिटता है। जिस कारणसे “पर विकल्पकः कर्ता केवल 
विकल्पः कम”! ( परं ) एताबन्मात्र ( विकल्पक: ) विभाव मिथ्यात्व परिणामरूप 
परिणमा है जो जीव वह (कर्ता) जिस भावरूप परिणमा है उसका करता अवश्य होता 
है। ( केवलं ) 8) ४ ( विकल्प: ) मिथ्यात्र ग्रगादिख्प -अशुद्ध चेतनपरि- 
णामको (कर्म) जीवकी जौनना। भवाथ इस कार है कई ऐसा मानेगा 
कि जीव द्रव्य सदा हीं जेकेदी है उसके श्रतिं संता समाधान हिं”क्रितने काल तक 
जीवका सम्पक्त गुफा नहीं दोहा: उतवे- कारक अेहनिध्यादष्टि हे । 
गि्हिड़ो,ते /'ड़द सरिशरणाकता सेफके गे. जग मुमुक्ल गुण प्रगट 


७८ भ्री समयसार-कलश [ मगवान्‌ भी कुन्द कुम्त्‌- 


होता है तब अशुद्ध परिणाम मिठता हे, तब जशुद्ध परिणामका कर्ता नहीं 
होता || ५०-९५ ॥ 


( रबोद्धता ) े 

य करोति स करोति केवलं 

यस्तु वेत्ति सतु वेत्ति केवलम्‌ । 

यः करोति न हि वेत्ति स क्वचित्‌ 

यस्तु वेत्ति न करोति स क्वचित्‌ ॥५१-६६॥ 

 खणष्डान्वय सहित अर्थ-5 इस समय सम्यस्दष्टि जीवका व मिथ्यादष्टि 
जीवका परिणाम मेद बहुत है वही कहते हैं--यः करोति स केवर्ल करोति"” 
( यः ) जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव (करोति) मिथ्यात्व रागादि परिणामरूप परिण- 
मता है. (स केवलं करोति) वह बसे ही परिणामका कर्ता होता है । “तु यः वेत्ति'' 
जो कोई सम्यन्दष्टि जीव शुद्धस्वरूपके अनुभवरूप परिणमता है “'स केत्र्ल वेचि”' 
वह जीव उस ज्ञानपरिणामरूप है, इसलिए केवल ब्वाता है, कर्ता नहीं है । 
“यः करोति स क्वचित्‌ न वेत्ति' जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव मिथ्यात्व रागादि- 
रूप परिणमता है वह शुद्धस्वरूपका अनुभवशील एक ही काल तो नहीं होता । 
“यः तु वेति स कचित्‌ न करोति” जो कोई सम्यग्दष्टि जीव शुद्ध स्वरूपको 
अनुभवता है वह जीव मिथ्यात्व रागादि भावका परिणमनशील नहीं होता । 
भावाथ इस प्रकार है कि सम्यकक्‍त्व मिथ्यात्वके परिणाम परस्पर विरुद्ध हैं । 
जिस प्रकार तयके प्रकाश होते हुए अन्धकार नहीं होता, अन्धकार होते हुए 
प्रकाश नहीं होता उसीप्रकार सम्यक्त्वके परिणाम होते हुए मिथ्यात्व परिणमन 
नहीं होता । इस कारण एक कालमें एक परिणामरूप जीव द्रव्य परिणमता हे, 
अतः उस परिणामका कर्ता होता है, इसलिए मिथ्यादृष्टि जीव कमेका कर्ता, 
सम्पग्दष्टि जीव कमेंका अकर्ता ऐसा सिद्धान्त सिद्ध हुआ ॥ ५१-९६ ॥ 
( इन्द्रवज्ञा ) 


ज्ञप्ति करोतो न हि भासतेउन्तः 
ज्ञप्पी करोतिश्र न भासतेडन्तः । 
त्षप्ति करोतिश्र ततो विभिन्‍ने 
ज्ञाता न कर्तेति तत: स्थितं च॥ ५२-६७ ॥ 


कहान जैन शाखमाला ] कर्ता-कर्मं-अधिकार ७६ 


खण्डान्वय सहित अर्थ... “ अन्तः” द्रक्ष्म द्रव्यस्वरूप दृष्टिसे ''ज्प्तिः 
फरोतो न हि भासते” ( ज्ञप्ति: ) ब्ञानगुण ( करोतौ ) मिथ्यात्व रागादिरूप 
चिक्कणता इनमें ( न हि भासते ) एकत्वपना नहीं है । भाषाथ इस प्रकार है-- 
संसार अवस्था ( रूप ) मिथ्यादृष्टि जीवके क्षानगुण भी है और रागादि 
चिक्कणता भी है, कमंबन्ध होता है सो रागादि सचिक्कणतासे होता है । ज्ञान- 
गुणके परिणमनसे नहीं होता ऐसा वस्तुका स्वरूप हे। तथा ''प्तौ करोतिः 
अन्तः न भासते” ( ज्ञप्तो ) ज्ञानगुणमें ( करोति: ) अशुद्धरागादि परिणमनका 
( भ्रन्त: न भासते ) अन्तरंगमें एकत्वपना नहीं है। “ततः ज्ञप्तिः करोतिश्च 
विभिन्‍ने”” ( ततः ) उस कारणसे ( ज्ञप्ति: ) ज्ञानगुण ( करोतिः ) अशुद्धपना 
( विभिन्‍ने ) भिन्न-भिन्न हें, एकरूप तो नहीं हैं । भावार्थ इस प्रकार हे--ज्ञान- 
गुण, अशुद्धपना देखने पर तो मिलेके समान दिखता है, परन्तु स्वरूपसे 
मिन्न-मिन्न है। विवरण--दश्ञानपना मात्र ज्ञानगुण है, उसमें गभित यही दिखता 
है। सचिक्कणपना सो रागादि है, उससे अशुद्धपना कहा जाता है । “ततः 
स्थितं ज्ञाता न कर्ता” ( ततः) इस कारणसे (स्थितं ) ऐसा सिद्धान्त 
निष्पन्न हुआ--( ज्ञाता ) सम्यग्दृष्टि पुरुष (न कर्ता ) रागादि अशुद्ध परिणामका 
कर्ता नहीं होता। भावाथ इस प्रकार हैे-द्वव्यके स्वभावसे ज्ञानगुण कर्ता 
नहीं है, अशुद्धपना कर्ता है। सो सम्यग्दष्टिके अशुद्धपना नहीं है, इसलिए 
सम्पर्दृष्टि कर्ता नहीं है।। ५२-९७ |। 

( शादू छविक्रीडित ) 


कर्ता कर्मणि नास्ति नास्ति नियतं कमोपि तत्कतेरि 
इन्द्' विप्रतिषिध्यते यदि तदा का कतृ कमेस्थिति: । 
जाता ज्ञातरि कर्म कर्मणि सदा व्यक्त ति वस्तुस्थिति- 
नेपथ्ये वत नानटीति रभसा मोहस्तथाप्येष किम ॥४३-६८।' 


* खण्डान्यय सहित अर्थ-- “कर्ता कर्मणि नियतं नास्ति” ( कर्ता ) 
मिथ्यात्व रागादि अशुद्ध परिणाम परिणत जीव ( कर्मणि ) ब्ञानावरणादि 
पृदूगलपिण्डमें ( नियतं ) निश्चयसे ( नास्ति ) नहीं हे अर्थात्‌ इन दोनोंमें 
एक द्रव्यपना नहीं हे । “तत्‌ कमे अपि कतेरि नास्ति” ( तत्‌ कर्म भ्रपि ) 
वह भी ड्ञानावरणादि पुदूगलपिण्ड ( कतेरि ) अछुद्ध भाव परिणत मिथ्यादष्टि 
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जीवमें ( नास्ति ) नहीं है अर्थात्‌ इन दोनोंमें एक द्रव्यपना नहीं है । “यदि 
इन्द विश्रतिषिध्यते तदा कत -कमस्थितिः का!” ( यदि ) जो ( इन्द्र ) जीवद्रव्य 
पुद्गलद्र॒व्यके एकत्वपनेका (विप्रतिषिध्यते) निषेव किया (तदा) तो ( कतुं -कर्म- 
स्थिति: का ) जीवकता ज्ञानावरणादि कम ऐसी व्यवस्था केसे घटती है, अपितु 
नहीं घटती है । 'ज्ञाता ज्ञातरि” जीवद्रब्य अपने द्रब्यत्वसे एकत्वको 
लिए हुए है। “सदा” सब ही काल ऐसा वस्तुफा स्वरूप है। “कर्म कमणि'' 
जञानावरणादि पुदगलपिण्ड अपने पुद्गलपिण्ठरूप है। ''इति वस्तुस्थितिः 
व्यक्ता” (इति ) इसरूप ( वस्तुस्थिति:) द्रव्यका स्वरूप (व्यक्ता ) 
अनादिनिवनपने प्रगट है । “तथापि एप! मोह! नेपथ्य वत कथं रभसा 
नानटीति”” ( तथापि ) स्वरूप तो वस्तुका ऐसा है. जेसा कहा वेसा, फिर भी 
( एष: मोह: ) यह है जो जीवद्रव्य पृदूगलद्रव्पकी एकल्वरूप बुद्धि, वह (नेपथ्ये) 
मिथ्यामागमें ( वत्त ) इस बातका अचम्भा है कि ( रभसा ) निरन्तर ( कथ्थ॑ 
नानटीति ) क्‍यों प्रवतेती है। इस प्रकार बातका विचार क्‍यों है। भावाथ 
इस प्रकार हे--जीवद्रव्य पुदूगलद्रव्य भिन्‍न भिन्‍न है, मिथ्यात्वरूप परिणमा 
हुआ जीव एकरूप जानता है इसका धना अचम्भा है ।। ५३-९८ ।|। 

आगे मिथ्यादृष्टि एकरूप जानो तथापि जीव पुदूगल भिन्‍न भिन्‍न हैं ऐसा 
कहते हैं-- 

( मन्दाक्रान्ता ) 

कर्ता कर्ता भवति न यथा कर्म कर्मांपि नेव 

ज्ञानं ज्ञानं भवति व यथा पुहुलः पुदलो5पि 

तानज्योतिज्वंलितमचलं व्यक्तमंतस्तथोच्चे - 

भ्रिच्छक्नीनां निकरभरतो>त्यन्तगम्भीरमेतत्‌ ॥ ४४-६६ ॥ 

खएडान्वय सहित अर्थ-- एतत्‌ ज्ञानज्योतिः तथा ज्वलितं” 

( एतत्‌ ज्ञानज्योति: ) विद्यमान शुद्धवतन्यप्रकाश ( तथा ज्वलितं) जेसा था 
बसा प्रगट हुआ। केसा है? “अचलं” स्वरूपसे चलायमान नहीं होता । 
और केपा है ! “अन्तः व्यक्त”, अप्रंख्यात प्रदेशोंमें प्रगभ हे। और केसा 


है! “उच्चः अत्यन्तगम्भीरं” अनन्तसे अनन्त शक्ति विराजमान हे। किस 
कारण गम्भीर है ! “चिंव्छक्तीनां निकरभरतः” ( चिच्छक्तीनां ) ज्ञान गुणके 
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जितने निरंश भेद-भाग उनके (निकरभरत: ) अनन्तानन्त समूह होते हैं, 
उनसे अत्यन्त गम्भीर है । आगे बज्ञानगुणका प्रकाश होने पर कैसे फलसिद्धि है 
वही कहते हैं-- यथा कर्ता कर्ता न भव॒ति” (यथा ) बानगुण ऐसा प्रगट 
हुआ । जेसे ( कर्ता ) अज्ञानपनाको लिए हुए जीव मिथ्यात्व परिणामका कर्ता 
होता था सो तो ( कर्ता न भवति ) ज्ञान प्रकाश होने पर अज्ञान भावका कर्ता 
नहीं होता । “कम अपि कम एवं न!'--(कर्म भ्रपि ) मिथ्यात्व रागादि विभाव 
कम भी ( कर्म एव न भवति ) रागादिरूप नहीं होता। “यथा च” जेसे कि 
“ज्ञान ज्ञानं भवति” जो शक्ति विभाव परिणमनरूप परिणमी थी वहीं फिर 
अपने स्वभावरूप हुई | “यथा” जिस प्रकार “पुदूगलः अपि पुदृगलः” ( पुद्गल: 
प्रपि ) ज्ञानावरणादि क्रूप परिणमा था जो पुदूगल द्रब्य वही ( पुद्गलः ) 
क्र पर्यायको छोड़कर पुद्गल द्रव्य हुआ ।। १४-९९ | 


है 





कस 
पुण्य-पाप-अधिकार 
( दृतबिलूम्बित ) 
तदथ कम शुभाशुभभेदतो 
द्वितयतां गतमेक्यमुपानयन्‌ । 
ग्लपितनिर्भ रमोहरजा श्रयं 
स्वयमुदेत्यवबोधसुधाप्लवः ॥ १-१०० ॥ 
स्वण्डान्थय सहित झर्थ.... (अय॑ अवबोधः सुधाप्लदः स्वयं उदेति”' 
( भ्रयं ) विद्यमान ( भ्रवबाध: ) शुद्ध ज्ञानप्रकाश, वही है ( सुधाप्लवः ) चन्द्रमा 


( स्वयं उद्देति ) जैसा है बेसा अपने तेजपुश्नके द्वारा प्रगट होता है । कैसा है! 
'पलपितनिभरमोहरजा'” ( ग्लपित ) दूर किया है ( निर्भर ) अतिशय सघन 
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( मोह रजा ) मिथ्यात्व अन्धकार जिपने, ऐसा है। भावाथ इस प्रकार है-- 
चन्द्रमाका उदय होने पर अन्धकार मिटता है, शुद्ध ज्ञान प्रकाश होने पर 
मिथ्यात्व परिणमन मिटता है । क्‍या करता हुआ ज्ञान चन्द्रमा उदय करता है-- 
“अथ तत करे ऐक्यं उपानयन'” ( भ्रथ ) यहाँ से लेकर (तत्‌ कर्म) रागादि अशुद्ध 
चेतना परिणामरूप अथवा ज्ञानावरणादि पुद्गल पिण्डरूप कम, इनका ( ऐक्य उपा- 
नयन्‌ ) एकत्वपना साधता हुआ। कसा हे कम ? “द्वितयतां गत॑” दोपना 
करता है । कसा दोपना ? 'शुभाशुभभेदतः” ( शुभ ) भला ( प्रशुभ ) घुरा ऐसा 
(भेदत:) भेद करता है। भावाथ इस प्रकार है--किसी मिथ्यादृष्टि जीवका अभि- 
प्राय ऐसा है जो दया, वत, तप, शील, संयम आदिसे देहरूप लेकर जितनी है 
शुभ क्रिया और शुभ क्रियाके अनुसार हे 'उसरूप जो शुभोपयोगपरिणाम तथा 
उन परिणामोंको निमिच कर बाँधता है जो साताकर्म आदिसे लेकर पृण्यरूप 
पूद्रलूपिण्ड, वे भले हैं, जीवको सुखकारी हैं | हिंसा विषय कषायरूप जितनी 
है क्रिया, उस क्रियाके अनुसार अशुभोपयोगरूप संक्‍्लेश परिणाम, उस परिणामके 
निमित्त कर होता है जो असाताक्म आदिसे लेकर पाप बन्धरूप पृद्टलपिण्ड, 
वे बुरे हैं, जीवको दृःखकर्ता हें । ऐसा कोई जीव मानता है । उसके प्रति समाधान 
ऐसा कि जसे अशुभ कम जीवको दृःख करता है उसी प्रकार शुभ कम भी 
जीवकोी दृःख करता है। कवमें तो भला कोई नहीं है। अपने मोहको लिये 
हुए मिथ्यादृष्टि जीव कमेंको भला करके मानता है । ऐसी भेद प्रतीति शुद्ध स्व- 
रूपका अनुभव हुआ तबसे पायी जाती है ।। १-१०० ॥ 
ऐसा जो कहा कि कम एकरूप है उसके प्रति दृष्टान्त कहते हैं-- 
&ु ( मन्दाक्रान्ता ) 

एका दरात््यजति मदिरां ब्राह्मणत्वाभिमाना- 

दन्यः शूद्र: म्वयमहमिति स्नाति नित्य॑ तयेव । 

द्वावप्येतो युगपदुदरात्निगंतो शूद्रिकाया: 

' 'शूद्रो- साक्षादषि च चरतो जातिभेदअ्रमेण ॥ २ १०१॥ 


: ” खवण्डान्वय सहित अर्थ-- दी भपि एतो साक्षात्‌ शूद्री” ( द्वौ ्रपि ) 
विद्यमान दोनों (एतो) ऐसे हँं--- ( साक्षात्‌ ) निःसन्देहपने (शुद्वो) दोनों चंडाल 
हैं। कसा होनेसे ? “शूद्रिकाया! उदराद युगपत्‌ निर्गती"--जिस कारंणसे 
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(शुद्रिकाया: उदरात) चाण्डालीके पेटसे (युगपत्‌ निरगंती) एक ही बार जन्मे हैं । 
भावाथ इस प्रकार है--किसी चाण्डालीने युगल दो पूत्रोंकी एक ही बार जन्मा । 
कमके योगसे एक पृत्र ब्राह्मणका श्रतिपाल हुआ सो तो ब्राह्मणकी क्रिया 
करने लगा । दूसरा पूत्र चाण्डालीका प्रतिपाल हुआ सो तो चाण्डालकी क्रिया 
करने लगा । अब जो दोनोंके वंशकी उत्पत्ति विचारिये तो दोनों चाण्डाल हैं । 
उसी प्रकार कोई जीव दया, त्रत, शील, संयममें मग्न हैं, उनके शुभ कमबन्ध भी 
होता हे | कोई जीव हिंसा विषय कपायमें मग्न हैं, उनके पापबन्ध भी होता 
है। सो दोनों अपनी अपनी क्रियामें मग्न हें। मिथ्यादृष्टिसे ऐसा मानते 
हैं कि शुभ कम भला, अशुभ कम बुरा | सो ऐसे दोनों जीव मिथ्यादृष्टि हैं, 
दोनों जीव कमबन्ध करणशील हैं। कंसे हैं वे? “अथ च जातिभेदश्रमेण 
चरतः”” (्रथ च) दोनों चाण्डाल हैं तो भी (जातिभेद) ब्राह्मण शूद्र ऐसा वणभेद 
उसरूप है (अमेरा) परमाथ शून्य अभिमानमात्र, उस रूपसे ( चरतः ) प्रवर्तते 
हैं। कैसा है जातिभेदअम १ “एकः मदिरां दूरात्‌ त्यजति” ( एक: ) चाण्डालीके 
पेटसे उपजा है पर प्रतिपाल ब्राह्मणके घर हुआ हे ऐसा जो है वह ( मदिरां ) 
मुरापानकोी (द्रात्‌ त्यजति) अत्यन्त त्याग करता है, छूता भी नहीं है, नाम भी 
नहीं लेता है ऐसा बिरक्त हे। किस कारण से ? “बाह्मणत्वाभिमानात्‌” 
(ब्राह्मणत्व) अहं ब्राह्मणः ऐसा संस्कार, उसका (अभिमानात्‌) पक्षपातसे । भावाथ 
इस प्रकार है--श्‌ द्रीके पेटसे उपजा हूँ ऐसे ममंको नहीं जानता है, 'ें ब्राक्षण, 
मेरे कुलमें मदिरा निषिद्ध हे! ऐसा जानकर मदिराको छोड़ा है, सो भी विचार 
करने पर, चाण्डाल है; उसी प्रकार कोई जीव शुभोपयोगी होता हुआ यति- 
क्रियामें मग्न होता हुआ-शुद्धोपयोगकों नहीं जानता, केवल यतिक्रियामात्र 
मग्न है, वह जीव ऐसा मानता है कि में तो मुनीश्वर, हमको विषय-कपाय 
सामग्री निपिद्ध हे । ऐसा जानकर विषय-कपायसामग्रीको छोड़ता हे, आपको 
धन्यपना मानता है, मोक्षमार्ग मानता है, सो विचार करने पर ऐसा जीव 
मिथ्यादृष्टि है, कर्मंबन्धको करता है, कोई भलापन तो नहीं है । “'अन्यः तया 
एवं नित्यं स्नाति” ( अन्य: ) शूद्रीके पेटसे उपजा है, शूद्रका प्रतिपाल हुआ है, 
ऐसा जीव (तया) मदिरासे (एव) अवश्य ही ( नित्यं स्‍नाति ) नित्य अति मग्न 
हो पीता है | क्‍या जानकर पीता है १ “ख्तरयं शुद्रः इति” 'में शूद्र, हमारे कुल 
मदिरा योग्य है,' ऐसा जानकर । ऐसा जीव विचार करने पर चाण्डाल है। 
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भावार्थ इस प्रकार है--कोई मिथ्यादृष्टि जीव अशुभोपयोगी है, गृहस्थ क्रियामें 
रत है- हम गृहस्थ, मेरे विषय-कषाय क्रिया योग्य हे! ऐसा जानकर विषय-कपाय 
सेवता है सो भी जीव मिथ्यादृष्टि है, कर्मबन्‍्ध करता है, क्‍योंकि कर्मजनित 
पर्यायमात्रको आपरूप जानता है, जीवके शुद्ध स्वरूपका अनुभव नहीं है ।२-१०१। 
( उपजाति ) 

हेतुस्वभावानुभवाश्रयाणां 

सदाप्यभेदान्न हि कम भेद: । 

तद्बन्धमागांश्रितमकमिष्ट 

स्वयं समस्‍्तं खलु बन्धहेतु; ॥३-१०२॥! 

' शवण्डानवय सहित अर्थे-- यहाँ कोई मतान्तररूप होकर आशंका करता 
है--ऐसा कद्दता है कि कम भेद है-कोई कर्म शुभ है, कोई कम अशुभ है । 
किस कारणसे ? हेतुभेद है, सवभावभेद है, अनुभवभेद है, आश्रय भिन्‍न है-हन 
चार भेदोंके कारण कम भेद है । वहाँ हेतु अर्थात्‌ कारणभेद है । विधवरण--संक्लेश- 
परिणामसे अशुभ कम बँधता है, विशुद्धपरिणामसे शुभवन्ध होता हे। स्वभाव 
भेद अर्थात्‌ प्रकृतिभेद है। विवरण--अशुभकमसम्बन्धी प्रकृति भिन्न है--पुद्ल 
कमंवर्गणा भिन्न हे; शुभकमंसम्बन्धी प्रकृति भिन्‍न है--प्रुदूगलकर्म बर्गंणा 
भी भिन्‍न है । अनुभव अर्थात्‌ कमंका रस, सो भी रसभेद है । विवरण--अशुभ 
कमके उदयमें जीव नारकी होता है अथवा तियश्व होता है अथवा हीन मनुष्य 
होता है; वहाँ अनिष्ट विषयसंयोगरूप दृःखकों पाता है; अशुभ कमका स्वाद 
ऐसा है | शुभ कमके उदयमें जीव देव होता है अथवा उत्तम मनुष्य होता है; 
वहाँ इष्ट विषयसंयोगरूप सुखकों पाता है; शुभ कमका स्वाद ऐसा है | इसलिए 
स्वादभेद भी हे। आश्रय अर्थात्‌ फलकी निष्पत्ति ऐसा भी भेद है। विवरण-- 
अशुभ कमके उदयमें हीन पर्याय द्ोती है, वहाँ अधिक संक्लेश होता है, उससे 
संसारकी परिपाटी होती है; शुभ करके उदयमें उत्तम पर्याय होती है, वहाँ 
धमकी सामग्री मिलती है, उस धर्मकी सामग्रीसे जीव मोक्ष जाता है, इसलिए 
मोक्षको परिषाटी शुभ कम हे--ऐसा कोई मिथ्यावादी मानता है । उसके प्रति 
उत्तर ऐपा जो 'कप्भेदः न हि” कोई क्ते शुभरूप, कोई कम अशुभरूप--ऐसा 
भेर तो नहीं है । किस कारणसे ? 'हेतुस्वभावानुभवाश्रयाणां सदा अपि 
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अमेदात्‌”' ( हेतु ) कमबन्धके कारण विशुद्धपरिणाम संक्लेशपरिणाम ऐसे दोनों 
परिणाम अशुद्धरूप हैं, अन्ञानरूप हैं; इससे कारणभेद भी नहीं है, कारण एक 
ही है | ( स्वभाव ) शुभकम अशुभकर्म ऐसे दोनों कर्म पृदूगल पिण्डरूप हैं, इस 
कारण एक ही स्रभाव हे, स्वभावभेद तो नहीं । ( अनुभव ) रस भी तो एक ही 
है, रससभेद तो नहीं। विवरण--शुभ कमके उदयसे जीव बँधा है, सुखी है; 
अशुभ कमके उदयसे जीव बँधा है, दुखी है; विशेष तो कुछ नहीं । ( भ्राश्नय ) 
फलकी निष्पत्ति, वह भी एक ही है, विशेष तो कुछ नहीं। विवरण--शुभ कमे- 
के उदय संसार, त्यों ही अशुभ कप्रके उदय संसार; विशेष तो कुछ नहीं | 
इससे ऐसा अथ निश्चित हुआ कि कोई कम भला, कोई कम बुरा ऐसा तो नहीं, 
सब ही कम दुःखरूप हैं । “तत्‌ एक बन्धमार्गाश्रितं इष्टं! ( तत्‌ ) क्रम ( एक ) 
निःसन्देह ( बन्धमार्गाश्रितं ) बन्धकोी करता है, ( इष्टं ) गणघरदेवने ऐसा माना 
है | किस कारणसे ? जिस कारण “खलु समस्त स्वयं बन्धहेतु:'” (खलु) निश्रयसे 
( समस्तं ) सब कम जाति ( स्वयं बन्धहेतु: ) आप भी बन्धरूप है | भावाथ इस 
प्रकार है--आप मुक्तस्वरूप होवे तो कदाचित मुक्तिको करे; कमंजाति आप स्वयं 
न्थ पर्यायरूप पुदगलपिण्ड बँधी है सो मुक्ति केसे करेगी । हससे कर्म स्वेथा 
बन्धमाग है || २-१०२॥ 
( स्वागता ! 
कर्म सर्वमपि सवंविदों यद्‌ 
वन्धसाधनमुशन्त्यविशेषात्‌ । 
तेन सर्वमपि ततद्यतिषिद्ध 
ज्ञानमेव विहितं शिवहेतु!ः ॥४-१०३॥ 


- खण्डान्चय सहित झर्थ---' यत्‌ सवविदः सब अपि कम अविशेषात्‌ बंध- 
साधन उशन्ति” (यत्‌) जिस कारण (सर्वविद:) सबेज्ञ बीतराग ( सर्व भ्रपि कर्म ) 
जितनी शुभरूप श्रत, संयम, तप, शील, उपवास हत्यादि क्रिया अथवा विषय-कपाय, 
असतंयम इत्यादि क्रिया उसको (ग्रविशेषात्‌) एकती दृष्टिकर (बन्धसाधनं उशन्ति) 
पन्‍्धका कारण कहते हैं; भावाथ इस प्रकार हे--जेंसे जीवकी अशुभ क्रिया करते 
हुए बन्ध होता है बसे ही शुभ क्रिया करते हुए जीवको बन्‍्ध होता है, बन्धनमें 
तो विशेष कुछ नहीं; “तेन तत्‌ सब अपि ग्रतिषिद्ध”' ( तेन ) इस कारण (तत्‌ ) 


६ भी समयसार-कलश [ भगवान और कुल्दकुन्द- 


कम (सर्व अ्रपि) शुभरूप अथवा अशुभरूप, [ उनमें ] (प्रतिषिद्धं) कोई मिथ्यादष्ट 
जीव शुभ क्रियाको मोक्षमाग जानकर पक्ष करता है सो निषेध किया, ऐसा भाव 
स्थापित किया कि मोक्षमाग कोई कर्म नहीं। “एव ज्ञानं शिवहेतुः बिहितं”” 
( एव ज्ञानं ) निश्चयसे शुद्धस्वरूप अनुभव ( शिवहेतु: ) मोक्षमाग है, 
( विहितं ) अनादि परम्परा ऐसा उपदेश है ॥४-१०३॥ 

( शिखरिणी ) 


निषिद्ध सर्वस्मिद सुकृतदरिते कमणि किल 

प्रवृत्ते नेष्कम्यें न खलु मुनयः संत्यशरणाः । 

तदा ज्ञाने ज्ञानं प्रतिचरितमेषां हि शरण 

स्वयं विन्दन्त्येते परममस्तं तत्र निरताः ॥४-१०४॥ 

” स्वण्डान्वथ सहित अर्थ--- यहाँ कोई प्रश्न करता है कि शुभ क्रिया तथा 
अशुभ क्रिया सव निषिद्ध की, मुनीश्वर किसे अवलम्बते हैं ? उसका ऐसा समाधान 
किया जाता है-- सर्वस्मिन्‌ सुकृत-दुरिते कमेणि निषिद्ध ” ( सर्वेस्मिन ) आमूल 
चूल ( सुक्ृत ) व्रत संयम तपरूप क्रिया अथवा शुभोपयोगरूप परिणाम ( दुरिते ) 
विपय-कषायरूप क्रिया अथवा अशुभोपयोगरूप संक्लेश परिणाम, ऐसी ( कमंरि ) 
करतूतिरूप ( निषि्ध ) मोक्षमागं नहीं ऐसा मानते हुए, “'किल नेष्कर्म्ये प्रवृत्ते”' 
(किल) निश्चयसे ( नेष्कम्यें ) ब्रह्म स्थलरूप अन्तजल्पबहिजेल्परूप समस्त विक- 
ल्पोंसे रहित निर्विकल्प शुद्ध चंतन्यमात्रप्रकाशरूप वस्तु मोक्षमार्ग ऐसा ( प्रवृत्ते ) 
एकरूप ऐसा ही है ऐसा निश्चयसे ठहराते हुए, 'खल मुनयः अशरणाः न सन्ति”” 
( खलु ) निश्चयसे ( मुनयः ) संसार शरीर भोगसे विरक्त होकर धरा है यतिपना 
जिन्होंने, वे ( श्रशरणा: न सन्ति ) आलम्बनके बिता शून्य मन ऐसे तो नहीं हैं । 
तो कसा है ! “तदा हि एपां ज्ञानं स्वयं शरणं” ( तदा ) जिस कालमें ऐसी 
प्रतीति आती है कि अशुभ क्रिया मोक्षमाग नहीं, शुभ क्रिया भी मोक्षमा्ग नहीं, 
उप्त कालमें ( हि ) निश्चयसे ( एपां ) घ्ुनीश्वरोंको ( ज्ञानं स्वयं शरण ) शुद्ध 
स्॒रूपका अनुभव सहज ही आहम्बन हे। कंसा हे ज्ञान ? “ज्ञाने प्रतिचरितं" 
जो बाह्यरूप परिणमा था वही अपने शुद्धस्वरूप परिणमा है। शुद्ध स्वरूपका 
अनुभव होने पर कुछ विशेष भी हे, कहते हैं---“'एते तत्र निरताः परम अमृत 
विन्दन्ति” ( एते ) विश्रमान जो सम्पर्दृष्टि मुनीश्वर (तत्र ) शुद्ध स्वरूपके 
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अनुभवमें ( निरता: ) मग्न हैं वे ( परम अमृतं ) सर्वोत्कृष्ट अतीन्द्रिय सुखको 
( विन्दन्ति ) आखादते हैं। भावाथ इस प्रकार है--शुभ अशुभ क्रियामें मग्न 
होता हुआ जीव विकल्पी है, इससे दुखी है। क्रियासंस्कार छूटकर शुद्धस्वरूपका 
अनुभव होते ही जीव निर्विकल्प हे, इससे सुखी है | ५-१०४॥| 
( शिखरिणी ) 

यदेतद ज्ञानात्मा प्र वमचलमाभाति भवन 

शिवस्यायं हेतु स्वयमषि यतस्तच्छिव इति। 

अतो->न्यद्बन्धस्य म्वयमपि यतोी वन्ध इति तत्‌ 

ततो ज्ञानात्मतं भवनमनुभतिहि विहितम॥| ६-१०५ 


 खए्डान्वय सहित अर्थ-- यत्‌ एतत्‌ ज्ञानात्मा भवन प्रुवं अचलं 
आभाति अय॑ शिवस्प हेतु!” ( यत्‌ एतत ) जो कोई ( ज्ञानात्मा ) चेतनालक्षण 
ऐसा ( भवन ) सत्तवस्वरूप वस्तु ( ध्रवं अचल ) निश्चयसे स्थिर होकर 
( आरभाति) प्रत्यक्षरूपसे स्वरूपका आस्रादक कहा है ( अ्रयं ) यही ( शिवस्य 
हेतु: ) मोक्षका मार्ग है। किस कारणसे १ “यतः स्वयं अपि तत्‌ शिव हति” 
( यत: ) जिम्त कारण ( स्वयं झ्रपि ) अपने आप भी ( तच्छिव इति ) मोक्षरूप 
है। भावाथ इस प्रकार है--जीवका स्वरूप सदा कमसे मुक्त है, उसको 
अनुभवने पर मोक्ष होता है ऐसा घटता है, विरुद्ध तो नहीं। “अतः अन्यत्‌ 
बन्धस्य हेतु:'” ( प्रतः ) शुद्धस्वरूपका अनुभव मोक्षमाग है, इसके बिना ( अन्यत्‌ ) 
जो कुछ है शुभ क्रियारूप, अशुभ क्रियारूप अनेक प्रकार ( बन्धरय हेतु: ) वह 
सब बन्धका मांग है; “यतः स्वयं अपि बन्च इति!” ( यतः ) जिस कारण 
(स्वयं भ्रपि) अपने आप भी (बन्ध इति) सब्र ही बन्धरूप हे। ““ततः तत्‌ ज्ञानात्मा 
स्व मरने विहित॑ हि अनु पति” (ततः) तिस कारण ( तत्‌ ) पूवोक्त (ज्ञानात्मा) 
चेतनालक्षण, ऐसा है ( स्वं भवन ) अपना जीवका सत्त ( विहित ) मोक्षमाग है, 
(हि) निश्रयसे (अनुभूतिः) प्रत्यक्षपने आस्वाद किया होता हुआ ।। ६-१०४५ ॥ 


( अनुष्टुप्‌) 
वृत्त ज्ञानस्यभावेन ज्ञानस्य भवनं सदा । 
एकद्रव्यस्वभावलान्गोक्षहेतुस्तदेव तत्‌ ॥७-१०६॥ 


धर भ्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुर्दकुर्द- 


खवश्डान्वय सहित अर्थ--  ज्ञानस्॒भावेन बृत्त तत्‌ तत मोक्षहेतुः एव”! 
( ज्ञान ) शुद्ध बस्तुमात्र, उपकी (स्वभावेन) स्वरूपनिष्पत्ति, उससे जो (वृत्तं ) 
स्वरूपाचरण चारित्र ( तत्‌ तत्‌ मोक्षहेतु: ) वही वही मोक्षमाग है; ( एवं ) 
बातमें सन्देद नहीं। भावाथ इस प्रकार हे-कोई जानेगा कि स्वरूपाचरण 
चारित्र ऐसा कहा जाता है जो आत्माके शुद्ध स्ररूपको विचारे अथवा चिन्तवे 
अथवा एकाग्ररूपसे मग्न होकर अनुभवे । सो ऐसा तो नहीं, उसके करने पर 
बन्‍्ध होता है, क्योंकि ऐसा तो स्ररूपाचरण चारित्र नहीं हे । तो स्रूपाचरण 
चारित्र केसा है ! जिस प्रकार पन्‍ना (सुवरंपत्र) पकानेसे सुब्णमेंकी कालिमा 
जाती है, सुबर्ण शुद्ध होता है, उसी प्रकार जीव द्रव्यके अनादिसे अशुद्ध 
चेतनारूप रागांदि परिणमन था, वह जाता हे, शुद्ध स्वरूपमात्र शुद्धचेतनारूप 
जीवद्रव्य परिणमता है, उसका नाम स्वरूपाचरण चारित्र कहा जाता है; ऐसा 
मोक्षमाग है। कुछ विशेष--वह शुद्धपरिणमन जहाँ तक सर्वोत्कृष्ट होता है 
बहाँ तक शुद्धपनाके अनन्त भेद हैं । वे भेद जातिभेदकी अपेक्षा तो नहीं । 
बहुत शुद्धता, उससे बहुत, उससे बहुत ऐसा थोड़ा-बहतरूप भेद हे | भावाथ 
इस प्रकार हे--जितनी शुद्धता होती है उतनी ही मोक्षका कारण है | जब सवथा 
शुद्धता होती है तब सकल करमक्षयलक्षण मोक्षपदकी प्राप्ति होती. है। किस 
कारण १ “सदा ज्ञानस्य भवने एकद्रव्यस्वभावत्वात्‌”' ( सदा ) तीनों कालोंमें ही 
( ज्ञानस्य भवने ) ऐसा है जो शुद्धचेतनापरिणमनरूप स्वरूपाचरणचारित्र वह 
आत्मद्रव्यका निजलखरूप है, शभाशभ क्रियाके समान उपाधिरूप नहीं है, 
कारण ( एकद्रव्यस्व भावत्वात्‌ ) एक जीवद्रव्यस्वरूप हे | भावार्थ इस प्रकार है-- 
कि जो गुण-गुणोरूप भेद करते हैं तो ऐसा भेद होता है कि जीवका शुद्धपना 
गुण; जो वस्तुमात्र अनुभव करते हैं तो ऐसा भेद भी मिटता हे, क्योंकि शुद्धपना 
तथा जीवद्रव्य वस्तु तो एक सत्ता है, ऐसा शुद्धपना मोक्षकारण है, इसके बिना जो 
कुछ करतूतिरूप हे वह समस्त बन्धका कारण हे || ७-१०६ | 


क्‍ ( अनुष्दुप ) 
वृत्त कमस्वभावेन ज्ञानस्य भवनं न हि । 
द्रब्यान्तरसभावत्वान्मो क्षहेतुन कमे तत्‌ ॥८-१०७॥ 


खणडान्वय सहित झर्थ-- कर्मस्वभावेन पृत्तः ज्ञानस्य भवन न हि” 
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( कमेस्वभावेन ) जितना शुभ क्रियारूप अथवा अशुभ क्रियारूप आचरणलक्षण 
चारित्र उसके स्वभावसे अर्थात्‌ उसरूप जो ( बृत॑ं ) चारित्र वह ( ज्ञानस्य ) शुद्ध 
चंतन्यवस्तुका ( भवन ) शुद्धस्वरूपपरिणमन (न हि) नहीं होता ऐसा निश्चय है । 
भावाथ इस प्रकार हे--जितना शुम-अशुभक्रियारूप आचरण अथवा बाह्मरूप 
वक्तत्य अथवा प्क्ष्म अन्तरंगरूप चिन्ततन अभिलाष स्मरण इत्यादि समस्त 
अशुद्धत्वरूप परिणमन है, शुद्ध परिणमन नहीं; इसलिए बन्धका कारण है, 
मोक्षका कारण नहीं है । इस कारण जिस प्रकार कामलाका नाहर (सिंह) कहनेके 
लिए नाहर है उसी प्रकार आचरणरूप ( क्रियारूप ) चारित्र कहनेके लिए चारित्र 
है, परन्तु चारित्र नहीं हे, निःसन्देहरूपसे ऐसा जानों। “ततृ कम मोक्षहेतु 
न! ( तत ) इस कारण ( कर्म ) बाह्य-आमभ्यन्तररूप स्ह््म-स्थ लरूप जितना 
आचरणरूप ( चारित्र ) है वह ( मोक्षहेतु: न ) कमक्षपणका कारण नहीं, 
कारण है | किप कारणसे १ “ द्रव्यान्तरस्तरभावत्वात्‌'' ( द्रव्यान्तर ) आत्मद्रव्यसे 
भिन्न पुद्गलद्र॒व्य, उसके ( स्वभावत्वात्‌ ) स्वभावरूप होनेसे, अर्थात्‌ यह सब 
पुद्गल द्रव्यके उदयका कार्य है, जीवका स्वरूप नहीं हे। भावाथ इस प्रकार 
हे--जो शुभ-अशुभ क्रिया, हह्म-स्थूल अन्तजल्प बहि।जल्परूप जितना 
विकल्परूप आवरण है वह सब कर्का उदयरूप परिणमन है, जीवका शुद्ध 
परिणमन नहीं है; इसलिए समस्त ही आचरण मोक्षका कारण नहीं है, 
कारण है || ८-१०७ || 

( अनुष्टुप्‌ ) 


मोक्तहेतुतिरोधानादूबन्धतवात्खयमेव च । 
मोक्षहदेतुतिरोधायिभावल्वात्तन्रिषिष्यते ॥ ६-१०८॥ 


- खण्डान्यय सहित अर्थ-- यहाँ कोई जानेगा कि शुभ-अशभ क्रियारूप जो 
आचरणरूप चारित्र है सो करनेयोग्य नहीं है उसी प्रकार बजेन करनेयोग्य भी 
नहीं है ! उत्तर इस प्रकार है--बजन करने योग्य है। कारण कि व्यवहार 
चारित्र होता हुआ दुष्ट है, अनिष्ट है, घातक है, इसलिए विषय-कषायके समान 
क्रियारूप चारित्र निषिद्व है ऐसा कहते हैं--'तत निषिध्यते'' (तत ) शभ-अशभ- 
रूप करतूति ( निषिध्यते ) तजनीय है। केपा होनेसे निषिद्ध है! ''मोक्षहेतु 
तिरोधानाद'* ( भोक्ष ) निष्कर्म अवस्था, हेतु) कारण है जीवका शुद्धरूप 
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परिणमन, उप्तका (तिरोधानात्‌) घातक ऐसा हे । इसलिए करतूति निषिद्ध हे । 
और केसा होनेसे ! “स्वयं एवं बन्धत्वात”” अपने आप भी बन्धरूप है । भावाथे इस 
प्रकार है--जितना शभ अशुभ आचरण है वह सब कमके उदयके कारण अशद्ध- 
रूप है, इसलिए त्याज्य है, उपादेय नहीं है । और केसा होनेसे १ “'मोक्षहेतु 

तिरोधायिभावत्वात्‌”' ( मोक्ष ) सकल कमक्षयलक्षण परमात्मपद, उसका ( हेतु ) 
जीवका गुण जो श॒द्ध चेतनारूप परिणमन उसका ( तिरोधायि ) घातनशील ऐसा 
है ( भावत्वात ) सहज लक्षण जिसका, ऐसा है इसलिए कम निषिद्ध है। भावाथ 
इस प्रकार है--जिस प्रकार पानी स्वरूपसे निमेल है, कीचड़के संयोगसे मेला 
होता है--पानीका शद्धपना धाता जाता है, उसी प्रकार जीवद्रव्य स्रभावसे स्वच्छ 

स्वरूप है-केबलज्ञान-दशन-सुख-बीयरूप है, वह स्वच्छपना विभावरूप अशरद्ध 
चेतनालक्षण मिथ्यात्व विषय-कपायरूप परिणामके कारण मिटा है। अशद्ध 
परिणामका ऐसा ही स्वभाव है जो शद्भधपनाकों मेंटे, इसलिए समस्त कम 
निषिद्ध है। भावाथ इस प्रकार है--कोई जीव क्रियारूप यतिपना पाते हैं, उस 
यतिपनेमें मग्न होते हैं--जो 'हमने मोक्षमाग पाया, जो कुछ करना था सो 
किया,” सो उन जीवोंको समझाते हैं कि यतिपनाका भरोसा छोड़कर शुद्ध चेतन्य 
स्वरूपको अनुभवों ||९-१०८॥। 


( शादू लबिक्रीडित ) 


संन्यस्तव्यमिदं॑ समसस्‍्तमपि तत्कमेंव मोक्षाथिना 

संन्यस्ते सति तत्र का किल कथा पुण्यस्य पापस्य वा। 

सम्यक्वादिनिजखभावभवनान्मोक्षस्य हेतुमेवन्‌ 

नष्कम्यप्रतिबद्धमुद्धतरसं ज्ञानं खयं धावति ॥१०-१०६॥ 

' खण्डान्वय सहित अर्थ-- “मोक्षार्थिना तत्‌ इंद॑ समस्त अपि कम 
संन्यस्तव्यं”” ( मोक्षाथिना ) सकलकमक्षयलक्षण मोक्ष-अतीन्द्रिय पद, उसमें 
जो अनन्त सुख उसको उपादेय अनुभवता है ऐसा हे जो कोई जीव उसके द्वारा 
( तत्‌ इदं ) वही कम जो पहले ही क्रहा था (समस्त भ्रपि) जितना शुभ क्रिया- 
रूप अशुभ क्रियारूप, अन्तजेल्परूप बहिजल्परूप इत्यादि करतूतिरूप (कर्म) क्रिया 
अथवा ब्वञानावरणादि पुदूगलका पिण्ड, अथरुद्ध रागादिरूप जीवके परिणाम-ऐसा 
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कम ( संन्यस्तव्यं ) जीवस्वरूपका घातक है ऐसा जानकर आमृलचूल त्याज्य 
है। “तत्र संन्यस्ते सति” उस समस्त ही कम्ेका त्याग होनेपर “पुण्यस्य था 
पापस्य वा का कथा” पुण्यका पापका कौन भेद रहा ? भावार्थ इस प्रकार है-- 
समस्त कमजाति हेथ है, प्रृण्य-पापके विवरणक्री क्या बात रही। “किल” 
ऐसी बात निश्चयसे जानो, पुण्यकम भला ऐसी अआन्ति मत करो। ज्ञान 
मोक्षस्य हेतु! भवन्‌ स्वयं धावति” ( ज्ञानं ) आत्माका श्रुद्ध चेतनारूप परि- 
णप्न ( मोक्षस्य ) सकल कम क्षयलक्षण ऐसी अवस्थाका ( हेतु: भवन्‌ ) कारण 
होता हुआ ( स्वयं धावति ) स्तयं दौड़ता है ऐसा सहज है । भावार्थ इस प्रकार 
है-जैसे ध्रयका प्रकाश होनेपर सहज ही अन्धकार मिटता है वेसे ही जीवके 
शुद्ध चेतनारूप परिणमने पर सहज ही समस्त विकल्प मिटते हैं, ज्ञानावरणादि 
कर्म अकमरूप परिणप्रते हैं, रागादि अशुद्ध परिणाम मिठता है। कैसा है 
ज्ञान ! “नेष्कमंप्रतिबरधं" निर्विकल्पस्वरूप है। और केसा है? “उद्धतरसं"” 
प्रगटरूपसे चेतन्यस्वरूप हे । केसा होनेसे मोक्षका कारण होता है ! “सम्यक्त्वादि- 
नित्रसभावभवनात्‌”' ( सम्पक्त्व ) जीवका गुण सम्पस्दशन ( आदि ) सम्प- 
खान सम्पक्वारित्र ऐसे हैं जो ( निजस्वभाव ) जीवके क्षायिक गुण उनके 
( भवनात्‌ ) प्रगटपनेके कारण । भावाथ इस प्रकार है--कोई आशंका करेगा कि 
मोक्षमाग सम्यग्दशेन ज्ञान चारित्र इन तीनका मिला हुआ है, यहाँ ब्वानप्रात्र 
मोक्षमाग कहा सो क्‍यों कहा ! उसका समाधान ऐसा है--पद्धस्वरूप ज्ञानमें 
सम्पम्दशन सम्पक्चारित्र सहज ही गर्भित हैं, इसलिए दोष तो कुछ नहीं, 
गुण है ॥१०-१०९ 


( शादू लछविक्रीडित ) 


यावत्पाकमुपैति कर्मविरतिज्ञानिस्य सम्यह नसा 
कर्मतज्ञानसमुचयो 5पिविहितस्तावन्न का्चित्लतिः । 
किंखत्रापि समुल्लमत्यवशतों यत्कम बन्धाय तन्‌ 
मोक्षाय स्थितमेकमेव परम॑ ज्ञानं विमुक़ स्वत: ।११-११०। 


- श्वष्डान्वय सहित अर्थ--यहाँ कोई आन्ति करेगा जो मिथ्यादृश्टिका 
यंतिपनों क्रियारूप है, सो बन्धका कारण है, सम्परदष्टिका हे जो यतिपना 
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शुभ क्रियारूप, सो मोक्षका कारण है; कारण कि अनुभवज्ञान तथा दया, व्रत, 
तप, संयमरूप क्रिया दोनों मिलकर ज्ञानावरणादि करममका क्षय करते हें । ऐसी 
प्रतीति कितने ही अन्ञानी जीव करते हैं। वहाँ समाधान ऐसा--जितनी शुभ 
अशुभ क्रिया, बहिजेल्परूप विकल्प अथवा अन्तजेल्परूप अथवा द्रव्योंका 
विचाररूप अथवा शुद्ध स्ररूपका विचार इत्यादि समस्त कमबन्धका कारण हे । 
ऐसी कियाका ऐसा ही स्वभाव है । सम्यर्दष्टि मिथ्यादृष्टिका ऐसा भेद तो 
कुछ नहीं । ऐसी करतूतिसे ऐसा बन्ध है। शुद्धस्वरूप परिणमनमात्रसे मोक्ष 
है। यत्रपि एक ही कांलमें सम्यस्दष्टि जोबके शुद्ध ज्ञान भी है, क्रियारूप 
परिणाम भी है। तथापि क्रियारुप है जो परिणाम उससे अकेला बन्ध होता हे, 
कमका क्षय एक अंशमात्र भी नहीं होता है। ऐसा वस्तुका स्वरूप, सहारा 
किसका १ उसी समय शुद्ध्सरूप अनुभव ज्ञान भी है। उसी समय कज्ञानसे 
कमक्षय होता है, एक अंशमात्र भी बन्ध नहीं होता है । वस्तुका ऐसा ही स्वरूप 
है । ऐसा जिप प्रकार है उस प्रकार कहते हैं-- तावत्कपज्ञानसमुच्चयः अपि 
विहितः” ( तावत्‌ ) तब तक (कर्म) क्रियारूप परिणाम ( ज्ञान ) आत्मद्रव्यका 
शुद्धत्वरूप परिणमन, उनका ( समुच्चयः ) एक जीवमें एक ही काल अस्तित्वपना 
है, ( भ्रपि विहित: ) ऐसा भी है; परन्तु एक विशेष--“'काचित्‌ क्षतिः न” 
( काचित्‌ ) कोई भी ( क्षति: ) हानि (न) नहीं है । भावाथे इस प्रकार है--एक 
जीवमें एक ही काल ज्ञान,-क्रिया दोनों केसे होते हैं ? समाधान ऐसा--विरुद्ध 
तो कुछ नहीं, कितने ही काल तक दोनों होते हैं, ऐसा ही वस्तुका परिणाम 
है; परन्तु विरोधीके समान दिखता है, परन्तु अपने अपने स्वरूप है, विरोध तो 
नहीं करता है । उतने काल तक जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हें-'यावत ज्ञानस्य 
सा कम विरतिः सम्यक पार्क ने उपति” (यावत्‌ ) जितने काल (ज्ञानस्य) आत्माका 
मिथ्यात्वरूप विभावपरिणाम मिटा है, आत्मद्रव्य शुद्ध हुआ है, उम्रकी (सा) पूर्वोक्त 
(कर्म) क्रिया, (विरति:) त्याग (सम्प्रक्‌ पाक॑ न उपेति) बाबर परिपक्‍्व- 
ताको नहीं पाता है अर्थात्‌ क्रियाका मूलसे विनाश नहीं हुआ है| भावाथ इस प्रकार 
है--जब तक अशुद्ध परिणमन है तब तक जीवका विभाव परिणमनरूप है | 
उस विभाव परिणमनका अन्तरंग निमित्त हे, बहिरंग निमिच्त हे । विधरण-- 
अन्तरंग निमभित्त जीवकी विभावरूप परिणमनशक्ति, बहिरंग निमित्त मोहनीय 
कमरूप परिणमा है पुदूगलपिण्डका उदय। सो मोहनीयकर्म दो प्रकारका 


कहान जेन शाख्रमाला ] पुण्य-पाप-अधिकार ६३ 


हैः--णक भिथ्यात्वरूप है, दूसरा चारित्रमोहरूप है। जीवका विभाव परिणाम 
भी दो प्रकारका हैः--जीवका एक सम्यक्त्व गुण है वही विभावरूप होकर 
मिथ्यात्वरूप परिणमा हैे। उसके प्रति बहिरंग निमित्त मिथ्यात्वरूप परिणमा 
है पुद्गलपिण्डका उदय, जीवका एक चारित्रगुण हे, वह विभावरूप परिणमता 
हुआ विषय कपायलक्षण चारित्रमोहरूप परिणमा है, उसके प्रति बहिरंग 
निमित्त है चारित्रमोहरूप परिणमा पृद्गलपिण्डका उदय । विशेष ऐसा-- 
उपशमका, क्षपणका क्रम इस प्रकार है; पहले मिथ्यात्व कमंका उपशम होता है 
अथवा क्षपण होता है; उसके बाद चारित्रमोहका उपशम होता है अथवा क्षपण 
होता है। इसलिए समाधान ऐसा--किसी आसन्‍्न भव्य जीवके काललब्धि 
प्राप्त होनेसे मिथ्यात्वरूप प्रदूगलपिण्ड-कर्म उपशप्तता है अथवा क्षपण होता 
है । ऐसा होने पर जीव सम्यक्त्वगुणरूप परिणमता है, वह परिणमन शुद्धतारूप 
है। वही जीव जब तक क्षपकश्नेणिपर चढ़ेगा तब तक चारित्रमोह कमका 
उदय है | उस उदयके रहते हुए जीव भी विषय कपायरूप परिणमता है, वह 
परिणमन रागरूप है, अशुद्धरूप है, इस कारण किसी कालमें जीवका श॒द्धपना 
अशुद्धपना एक ही समय घटता है, विरुद्ध नहीं। “किन्तु” कुछ विशेष है, वह 
विशेष जिस प्रकार हे उस प्रकार कहते हें--'अत्र अपि” एक ही जीवके एक 
ही काल धुद्धपना अशद्धपना यद्यपि होता है तथापि अपना अपना काय करते 
हैं। ““यत्‌ कर्म अवशतः बन्धाय समुल्लसति” ( यत्‌ ) जितनी ( कर्म ) द्रव्यरूप 
मावरूप--अन्तजल्प-ब हिजेल्परूप-पक्ष्म-स्थलरूप क्रिया, ( श्रवशत: ) सम्पम्दृष्टि 
पुरुष स्वथा क्रियासे विरक्त हे पर चारित्रभोह कमेके उदयमें बलात्कार होती 
है ऐसी ( बन्धाय समुल्लसति ) जितनी क्रिया है उतनी--श्ञानावरणादि कमंबन्ध 
करती है, संवर निजरा अंशमात्र भी नहीं करती हे । 'तत्‌ एक ज्ञान मोक्षाय 
स्थित” ( तत्‌ ) पूवोक्त (एक ज्ञान) एक शुद्ध चतन्यप्रकाश ( मोक्षाय स्थितं ) 
ज्ञानावरणादि कर्मक्षयका निमित्त है। भावार्थ इस प्रकार है--एक जीममें 
श॒ुद्धघपना अशुद्धपना एक ही काल होता है, परन्तु जितना अंश शुद्धपता हे 
उतना अंश करमक्षपण है, जितना अंश अशद्भपना है उतना अंश कमबन्ध 
होता है। एक हो काल दोनों काय होते हैं। “एव” ऐसा ही है, सन्देह करना 
नहीं । कसा है शद्धज्ञान ! “परमं” सर्वोत्कृष्ट हे--पूज्य हे। और कसा हे ! 
“स्वतः विमुक्त ” तीनों कालमें समस्त पर द्रव्यम भिन्‍न है ||११-११०॥ 


ध्हे श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्द- 
( शादू लब्िक्रीडित ) 


मरना: कर्मनयावलम्बनपरा ज्ञानं न जानन्तियन्‌ 

मरना ज्ञाननयेपिणो5प यदतिस्वच्छन्दमन्दोद्यमाः । 
विश्वस्योपरि ते तरन्ति सतत॑ ज्ञान भवन्तः स्वयं 

ये कुर्वन्ति न कर्म जातु न वश यान्ति प्रमादस्य च ॥१२-१११॥ 


. श्वण्डान्वय सहित अर्थे-- “कमनयावलम्बनपरा मग्नाः”' (कर्म) अनेक 
प्रकारकी क्रिया, ऐसा है (नय) पक्षपात, उसका ( भ्रवलम्बन ) क्रिया मोक्षमार्ग 
है ऐसा जानकर क्रियाका प्रतिपाल, उसमें (परा:) तत्पर हैं जो कोई अन्ञानी 
जीव वे भी ( मग्ना: ) धारमें इबे हैं। भावाथ हस प्रकार है--संसारमें रुलेगा, 
मोक्षका अधिकारी नहीं है। किस कारणसे डूबे हैं ! ““यत ज्ञानं न जानन्ति! 
( यत्‌ ) जिस कारण ( ज्ञानं ) शुद्ध चेतन्यवस्तुका ( न जानन्ति ) प्रत्यक्षरुपसे 
आस्वाद करनेको समर्थ नहीं हैं, क्रियामात्र मोक्षमाग ऐसा जानकर क्रिया 
करनेको तत्पर हैं। “'ज्ञाननयप्रिणः अपि मग्नाः”' ( ज्ञान ) शुद्ध चेतन्यप्रकाश, 
उसका (नय) पश्षपात, उसके (एपिण:) अभिलाषी हैं। भावाथ इस प्रकार है-- 
शुद्ध स्वरूपका अनुभव तो नहीं है, परन्तु पक्षमात्र बोलते हैं | ( भ्रपि ) ऐसे भी 
जीव ( मग्ना: ) संसारमें इबे ही हैं । केसे होकर डूबे ही हैं ! 'यत्‌ अतिस्वच्छन्द- 
मन्दोद्रमाः” ( यत्‌ ) जिस कारण (अतिस्वच्छन्द) अति ही स्वेच्छाचारपना, ऐसा 
है ( मन्दोद्यमा: ) शुद्ध चेतन्यस्वरूपका विचारमात्र भी नहीं करते हैं। ऐसे जो 
कोई हैं उन्हें मिथ्यादष्टि जानना । यहाँ कोई आशंका करता है कि शुद्ध स्वरूपका 
अनु भव मोक्षमाग ऐसी प्रतीति करने पर मिथ्यादृष्टिपना क्‍यों होता है? समा- 
धान इस प्रकार हे--वस्तुका स्वरूप हस प्रकार है कि जिस काल शुद्ध स्वरूपका 
अनुभव है उस काल अशुद्धतारूप है जितनी भाव द्रव्यरूप क्रिया उतनी सहज 
ही मिटती है। मिथ्यादष्टि जीव ऐसा मानता है कि जितनी क्रिया जेसी है बेसी 
ही रहती है, श॒ुद्धलरूप अनुभव मोक्षपरा्ग है; सो वस्तुका स्रूप ऐसा तो नहीं 
है। इससे जो ऐसा मानता हे वह जीव मिथ्यादृष्टि है, वचनमभात्रसे कहता है 
कि 'शुद्धस्वरूप अनुभव मोक्षमार्ग है; ऐसा कहनेसे कार्यसिद्धि तो छुछ नहीं है । 
“ते विश्वस्य उपरि तरन्ति” (ते) ऐसे जीव सम्यग्दृष्टि हें जो कोई, वे (विश्वस्य 
उपरि) कहे हैं जो दोनों जातिके जीब उन दोनोंके ऊपर होकर, (तरन्ति) सकल 
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कर्ोंका क्षय कर मोक्षपदको प्राप्त होते हैं। केसे हैं वे ! “ये सतत स्वयं ज्ञान 
मवन्त: कर्म न कुबन्ति प्रमादस्य वश जातु न यान्ति”” ( ये ) जो कोई निकट 
संसारी सम्यग्दष्टि जीव (सततं) निरन्तर (स्वयं ज्ञानं) शुद्ध ज्ञानसयरूप (भवन्तः) 
परिणमते हैं, (कर्म न कुवेन्ति) अनेक प्रकारकी क्रियाकों मोक्षमाग जानकर नहीं 
करते है; भावार्थ इस प्रकार हे--जिस प्रकार कमके उदयमें शरीर विद्यमन है 
पर हेयरूप जानते हैं, उसी प्रकार अनेक प्रकारकी क्रियायें विद्यमान हें पर हेयरूप 
जानते हैं। (प्रमादस्य वशं जातु न यान्ति) “क्रिया तो कुछ नहीं'--ऐसा जानकर 
विषयी असंयमी भी कदाचित्‌ नहीं होते, क्योंकि असंयमका कारण तीव्र संक्लेश 
परिणाम है सो तो संक्लेश मूल ही से गया है । ऐसे जो सम्यग्दष्टि जीव वे जीव 
तत्काल मात्र मोक्षपदको पाते हैं ।। १२-१११ ॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 


मेदोन्‍्माद॑ भ्रमरसभरान्नाय्यत्पीतमोहं 

मूलोन्मूलं सकलमपि तत्कमं कृला बलेन । 

हलोन्मीलत्परमकलया _ सार्धमारब्धकेलि 

तानज्योतिःकवलिततमःप्रोज्जजुम्भे भरेण ॥१३-११२॥ 

स्वराडानवय सहित अर्थ--  ज्ञानज्योतिः भरेण प्रोज्जजुम्मे”! ( ज्ञान- 
ज्योति: ) शुद्ध स्वरूपका प्रकाश (भरेरा) अपनी सम्पूर्ण सामथ्यके द्वारा (प्रोज्ज- 
जम्मे ) प्रगट हुमा । कैसा हे! “हेलोन्मीलत्परमकलया साद्ु आरब्धकेलि” 
(हेला) सहजरूपसे ( उनन्‍्मीलत्‌ ) प्रगट हुए (परमकलया) निरन्तरपने अतीन्द्रिय 
सुखप्रवाहके (साड ) साथ ( श्रारब्धकेलि ) प्राप्त किया है परिणमन जिसने, ऐसा 
है । और कैसा है ! “'कव॒लिततमः” (कवलित) दूर किया है (तम:) मिथ्यात्व- 
अन्धकार जिसने, ऐसा है । ऐसा जिस प्रकार हुआ है उस प्रकार कहते हैं-- 
“तत्कम सकलमपि बलेन मूलोन्मूलं कृत्वा” ( तत्‌ ) कही है अनेक प्रकार (क्मे) 
भावरूप अथवा द्रव्यरूप क्रिया-( सकल अपि ) पापरूप अथवा पृण्यरूप-[ उसे ] 
(बलेन) बलजोरीसे (मूलोन्मूल झत्वा) जितनी क्रिया है वह सब मोश्षमाग नहीं है 
ऐसा जान समस्त क़ियामें ममत्वका त्याग कर शुद्ध ज्ञान मोक्षमाग हे ऐसा सिद्धांत 
सिद्ध हुआ। केसा है करे ! “'भेदोन्मादं” ( भेद ) श्रुभ क्रिया मोक्षमाग ऐसा 
पक्षपातरूप भेद (-प्रन्तर ) उससे (उन्‍्मादं ) हुआ है गहिलपना (-पागलपना ) 


६६ भ्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुल्दकुल्द- 


जिसमें, ऐसा है । और केसा हे ? “पीतमोहं”” ( पीत ) निगला है (मोहं ) 
विपरीतपना जिसने, ऐसा है । जेसे कोई धत्राका पान कर गहिल होता है ऐसा 
है जो पुण्यकमंकों भला मानता है। और केसा है ? “'भ्रमरसभरात्‌ नाटयत्‌” 
(भ्रम) धोखा, उसका ( रतप्त ) अमल, उसका ( भरात्‌ ) अत्यन्त चढ़ना, उससे 
( नाटयत्‌ ) नाचता है। भावाथ इस प्रकार है--जिस प्रकार कोई धतूरा पीकर 
सुध जानेपर नाचता है उसी प्रकार मिथ्यात्वक्के उदयमें शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे 
भृष्ट है। शुम करके उदयसे जो देव आदि पदवी, उसमें रंजायमान होता है कि 
मैं देव, मेरे ऐसी विभूति, सो तो पृण्यकर्मके उदयसे; ऐसा मानकर बार-बार 
रंजायमान होता है ।। १३-११२। 


कक 





कण धर बेन 


आसव-अधिकार 
( द्रतबिरम्बित ) 


अथ महामदनिभभरमन्धरं 
समररड्रपरागतमालवम्‌ । 
अयमुदारगभीरमहोदयो 
जयति दुजंयबोधधनुधंरः ॥ १-११३ ॥ 
स्वए्डान्वय सहित अर्थ-- ““अथ अय॑ दुर्जयबोधधनु्धरःआख्रवं जयति'' 
( भ्रथ ) यहाँसे लेकर ( अ्रयं दुजेय ) यह अखण्डित प्रताप, ऐसा ( बोध ) शुद्ध 
स्वरूप अनुभव, ऐसा है ( धनुधर: ) महायोधा, वह ( झ्ाखवं ) अशुद्ध रागादि 
परिणामलक्षण आख्व, उसको ( जयति ) मेटता है। भावाथ इस प्रकार है-- 
यहाँसे लेकर आम्रवका स्वरूप कहते हैं । केपा है ज्ञान योद्धा ! “उदार-गम्भीर- 
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महोदयः” ( उदार ) शाश्वत ऐसा है ( गम्भीर ) अनन्त शक्ति विराजमान, ऐसा 
है ( महोदयः ) स्वरूप जिसका ऐसा हे। केसा है आख्रव ! “'महामदनि्भर- 
मन्थरं”' ( महामद ) समस्त संसारी जीवराशि आल्वके आधीन है, उससे हुआ 
है गबं-अभिमान, उससे ( निर्भर ) मग्न हुआ है ( मन्यरं ) मतवालाकी भाँति, 
ऐसा है। “समररज्परागतं” ( सभर ) संग्राम ऐसी ही रख ) भूमि, उसमें 
( परागतं ) सन्मुख आया है। भावाथ इस प्रकार है--जिस प्रकार प्रकाश 
अन्धकारका परस्पर विरोध है उसी प्रकार शुद्ध ज्ञान और आखवको परस्पर 
विरोध है ॥ १-११३ ॥ 
( शालिनी ) 


भावों रागद्ढ पमोहेविना यो 

जीवस्य स्याद ज्ञाननिवृ त्त एव । 

रुन्धन्‌ सर्वात्‌ व्यकर्मालवोधान्‌ 
एषो5भावःसवंभावाखवाणाम ॥२-११४॥ 


: खण्डान्यय सहित अर्थे--' जीवरय यः भावः ब्ञाननिवृ्‌ त एवं स्थात!! 
(जीवम्य) काललब्धि प्राप्त होनेसे प्रगट हुआ है सम्यक्त्वगुण जिसका ऐसा है जो 
कोई जीव, उसका ( य: भाव: ) जो कोई सम्यक्‍्त्वपूवक श८्धस्वरूपअनुभवरूप परि- 
णाम्र । ऐसा परिणाम कसा होता है १ (ज्ञाननिवृ त्त एव स्यात) शुद्ध ज्ञानचेतना- 
मात्र है। उस कारणसे 'एपः” ऐसा है जो शुद्ध चेतनामात्र परिणाम, वह 'सब- 
भावासत्रवाणां अभाव: (सर्व) असंख्यात लोकमात्र जितने (भाव) अशुद्ध चेतनारूप 
राग, द्व ५, मोह आदि जीवके विभावपरिणाम दोते हैं जो ( प्रा़वाणा|ं ) ज्ञानावर- 
णादि पृद्ठलकमेके आगमनको निमिततमात्र हैं उनके ( श्रभावः ) मूलोन्मूल 
विनाश है .। भावार्थ इस प्रकार है--जिस काल शुद्ध चेतन्यवस्तुकी श्राप्ति 
होती है उस काल मिथ्यात्व राग द्व परूुप जीवका विभावपरिणाम मिटता है, 
इसलिए एक ही काल है, समयका अन्तर नहीं है । कसा है शुद्ध भाव १ ''राग- 
द प-मोहेः बिना'' रागादि परिणाम रहित है । शुद्ध चेतनाम्रात्र भाव हे । और 
कैसा है ! “दृव्यकर्मालवीधान्‌ सर्वान्‌ रुन्धन्‌! (द्रब्यकर्म ) ज्ञानावरणादि कर्मपर्याय- 
रूप परिणमा है पुदूगलपिण्ड, उसका (प्रात्वव) होता है धाराप्रवाहरूप समय-समय 
आत्मप्रदेश्ञोंक साथ एकलेत्रावगाह, उसका (भोघ) समूह । भावाथे इस प्रकार है- 
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बानावरणादिरूप कमवगंणा परिणमती है, उसके मेद असंख्यात लोकमात्र हें। 
( सर्वान्‌ ) जितने धारारूप ,आते-हैं कर्म उन सबको ( रुन्धन्‌ ) रोकता 
हुआ । भावार्थ हस प्रकार हे--जो कोई ऐसा मानेगा कि जीवका शुद्ध भाव होता 
हुआ रागादि अशुद्ध परिणामका नाश करता है, आखब जेसा ही होता है बसा 
ही होता है सो ऐसा तो नहीं, जेसा कहते हैं बसा हे--जीवके शुद्ध भावरूप 
परिणमने पर अवश्य ही अशुद्धभाव मिटता है। अशुद्ध भावके मिठने पर 
अवश्य ही द्रव्यकमरूप आलख्रव मिटता है, इसलिये शुद्ध भाव उपादेय है, अन्य 
समस्त विकल्प हेय है ।। २-११४ ॥। 
( उपजाति ) है 
भावासलवाभावमय प्रपन्नो 
ट्॒ब्याखवेभ्य: स्वत एवं भिन्न ; । 
ज्ञानी सदा ज्ञानमयैकभावों 
निराखवों ज्ञायक एक एवं॥ ३-११५॥ 


रण्डान्चच सहित अर्थे-- अयं ज्ञानी निराखव एवं” ( श्रयं ) द्रव्यरूप 
विद्यमान है वह (ज्ञानी) सम्यग्दष्टि जीव ( निराख़वः एवं ) आख़बसे रहित है । 
भावार्थ इस प्रकार है--सम्यर्दृष्टि जीवोंको नोंध कर ( समझ पूर्वक ) विचारने 
पर आख्व घटता नहीं । केसा हे ब्वानी ? “एकः” रागादि अशुद्ध परिणामसे 
रहित है, शुद्धस्वरूप परिणमा है। और फंसा है  “'ज्ञायकः” स्वद्रव्यस्वरूप 
परद्रव्यस्रूप समस्त ज्ञेय वस्तुको जाननेके लिए समर्थ है। भावाथ इस प्रकार 
है--ज्ञायकमात्र हे, रागादि अशुद्धरूप नहीं हे। और केसा है ! “सदा 
ज्ञानमयकंभावः”” (सदा ) सब काल धाराप्रवाहरूप ( ज्ञानमय ) चेतनरूप ऐसा है 
( एकभाव: ) एक. परिणाम जिसका, ऐसा है। भावाथ इस प्रकार है--जितने 
विकल्प हैं वे सब मिथ्या"। ज्ञानमात्र - वस्तुका स्वरूप था सो अविनश्वर रहा । 
निराखवपना सम्यग्दष्टि जीवको जिस प्रकार घटता है उस प्रकार कहते हैं-- 
+आवाोखवाभावं प्रपन्न:” ( भावास्रव ) मिथ्यात्व राग द परूप अशुद्ध चेतनापरि- 
णाम, उसका ( भ्रभावं ) विनाश, उसको ( प्रपन्नः ) प्राप्त हुआ है । भावार्थ इस 
प्रकार है--अनन्त कालसे लेकर जीव मिथ्यादृष्टि होता हुआ मिथ्यात्व, राग, 
द परूप परिणमता था, उसका नाम आखव है । सो तो काललब्धि प्राप्त होने 
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पर वही जीव सम्यक्तत्व पर्यायरूप परिणमा, शुद्धतारूप परिणमा, अशुद्ध परिणाम 
मिटा, इसलिए भावाल्रवसे तो इस प्रकार रहित हुआ। “ द्रव्यास्रवेम्य! स्वत 
एवं मिन्नः” ( द्रव्यासवेम्य: ) ज्ञानावरणादि कम पर्यायरूप जीवके प्रदेशोंमें 
भेठे हैं पुदूगलपिण्ड, उनसे (स्वतः) स्वभावसे (भिन्न: एव) सर्व काल निराला ही 
है। भावाथ इस प्रकार हे--आखव दो प्रकारका है। विवरण--एक द्रव्याश्रव 
है, एक भावास्रव है | द्रब्यात्त कहने पर कमरूप बेठे हैं आत्माके प्रदेशोंमें 
पृद्गलपिण्ड, ऐसे द्रव्यालबसे जीव स्वभाव ही से रहित है। यद्यपि जीवके 
प्रदेश कम पुद्गलपिण्डके प्रदेश एक ही क्षेत्रमें रहते हैं तथापि परस्पर एक 
ट्रव्यरूप नहीं होते हैं, अपने अपने द्रव्य गुण पर्यायरूप रहते हैं । इसलिये 
पृद्गलपिण्डसे जीव भिन्‍न है । भावाल्व कहने पर मोह राग दढ्वपरूप विभाव 
अगुद्धचेतन परिणाम सो ऐसा परिणाम यद्यपि जीवके मिथ्यादृष्टि अवस्थामें 
विधमान ही था तथापि सम्यक्त्वरूप परिणमने पर अशछुद्ध परिणाम मिटठा। 
इस कारण सम्यर्दृष्टि जीव भावाल्नवसे रहित है । इससे ऐसा अथे निपजा कि 
सम्यर्दृष्टि जीव निराखब है || २-११४ ॥ 


और सम्यर्दृष्टि जीव जिस प्रकार निरास्रव है उस प्रकार कहते हैं-- 
( शादू लविक्रीढित ) 


सनन्‍्न्‍्यस्यन्निजबुद्धिपूंवमनिशं राग समग्र स्वयं 
वारंवारमबुद्धिपूर्वमपि त॑ जेतु स्वशक्ि स्पृशन्‌ । 
उच्छिन्दनपरवृत्तिमेव सकलां ज्ञानस्य पूर्णों भवन्‌ 
शात्मा नित्यनिराखवो भवति हि ज्ञानी यदा स्यात्तदा॥४-१ १९॥ 


खराडान्वय सहित अर्थ-- आत्मा यदा ब्वानी स्थात्‌ तदा नित्यनिरा- 
स्रवःभवति'” ( आत्मा ) जीवद्रव्य ( यदा ) जिसी काल ( ज्ञानों स्थात्‌ ) अनंत 
कालसे विभाव मिथ्यात्वभावरूप परिणमा था सो निकट सामग्री पाकर सहज 
ही विभाव परिणाम छूट जाता है, स्वभाव सम्यक्त्वरूप परिणमता है । ऐसा 
कोई जीव होता है । ( तदा ) उस कालसे लेकर पूरे आगामी कालमें ( नित्य- 
निरासूवः ) सवंथा सर्व काल सम्यग्दृष्टि जीव आखबसे रहित (भवरति) होता है । 
भावाथ इस प्रकार है--कोई संदेह करेगा कि सम्यर्दृष्टि आखब सद्दित हे कि 
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आखब रहित है ? समाधान ऐसा कि आख़बसे रहित है | कया करता हुआ निराखव 
है ? “निजबुद्धिपूव रागं समग्र अनिश् स्वयं सन्‍्न्‍्यस्पन!” (निज) अपने ( बुद्धि ) 
मनको ( पूर्व ) आलम्बन कर होता है जितना मोह राग द्व परूप अशुद्ध परिणाम 
ऐसा जो ( रागं ) पर द्रव्यके साथ रंजित परिणाम, जो ( समग्र ) असंख्यात 
लोकमात्र भेदरूप है, उसे ( अ्रनिशं ) सम्यक्त्वकी उत्पत्तिके कालसे लेकर 
आगामी सब कालमें (स्वयं) सहज ही ( सन्‍्ल्यस्यन ) छोड़ता हुआ । भावाथ इस 
प्रकार है--नाना प्रकारके कमके उदयमें नाना प्रकारकी संसार-शरीर-भोग सामग्री 
होती है । इस समस्त सामग्रीको भोगता हुआ में देव हूँ, में मनुष्य हूँ, में सुखी 
हैँ, में दःखी हूँ, इत्यादिरूप रंजायमान नहीं होता । जानता हे--में चेतनामात्र 
शुद्धस्वरूप हैँ, यह समस्त कमकी रचना हे । ऐसा अनुभवते हुए मनका व्यापार- 
रूप राग.मिटता हे। “अबद्धिपूव अपि त॑ जेतु वारबारं स्वशरक्ति स्पृशन!! 
( अबुद्धिपू्व ) मनके आलम्बन बिना मोहकमेके उदयरूप निमित्तकारणसे परि 

णमे हैं अशुद्धतारूप जीवके प्रदेश, ( तं श्रपि ) उसको भी ( जेतु ) बजीतनेके लिए 
( वारंवारं ) अखण्डितधाराप्रवाहरूप ( स्वर्शाक्ति ) शुद्ध चेतन्य वस्तु, उसको 
( स्पृशन्‌ ) स्वानुभवप्रत्यक्षरूपसे आस्वादता हुआ । भावार्थ इस प्रकार है-- 
मिथ्यात्व रागद् परूप हैं जो जीवके अशुद्धचेतनारूप विभाव परिणाम वे दो 
प्रकारके हैं--एक परिणाम बुद्धिपूषक हैं, एक परिणाम अबुद्धिपू्वक हैं | विवरण- 
बुद्धिपूषक कहने पर जो सब परिणाम मनके द्वारा प्रवतते हैं, बाह्य विषयके 
आधारसे प्रवर्तते हैं । प्रवतते हुए वह जीव आप भी जानता है कि मेरा परि- 
णाम इस रूप है। तथा अन्य जीव भी अनुमान करके जानता है जो इस जीवके 
ऐसा परिणाम है । ऐसा परिणाम बुद्धिपूषक कहा जाता है । सो ऐसे परिणामको 
सम्यग्दृष्टि जीव मेट सकता है, क्योंकि ऐसा परिणाम जीवकी जानकारीमें हे । 
शुद्धस्वरूपका अनुभव होने पर जीवके सहाराका भी है, इसलिए सम्यस्दष्ट 
जीव पहले ही ऐसा परिणाम मेटता है। अबुद्धिपूषक परिणाम कहने पर पाँच 
इन्द्रिय और मनके व्यापारके बिना ही मोहकमके उदयका निमिच्त कर मोह 
राग द्व परूप अशुद्धविभावपरिणामरूप आप स्वयं जीव द्रव्य असंख्यात प्रदेशोंमें 
परिणमिता है सो ऐसा परिणमन जीवकी जानकारीमें नहीं हे और जीवके सहाराका 
भी नहीं है, इसलिए जिस किसी प्रकार मेटा जाता नहीं । अतण्व ऐसे परिणामकों 
मेटनेके लिये निरन्तरपने शुद्ध स्ररूपको अनुभवता है, शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
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करने पर सहज ही मिटेगा । दूसरा उपाय तो कोई नहीं, इसलिए एक शुद्ध 
स्रूपका अनुभव उपाय है। ओर क्‍या करता हुआ निरात्तत्र होता है ! “एव 
परवृर्ति सकलां उच्छिन्दन”” ( एवं ) अवश्य ही ( पर ) जितनी ज्ञेय वस्तु है उसमें 
( वृत्ति ) रंजकपना ऐसी परिणामक्रिया, जो ( सकलां ) जितनी है शुभरूप अथवा 
अशुभरूप, उसको ( उच्छिन्दन्‌ ) मूलसे ही उखारता हुआ सम्पग्दष्टि निराक्नव होता 
है। भावाथ इस प्रकार है--ज्ञेय-ज्ञायकका सम्बन्ध दो प्रकार है--एक तो जानपना- 
मात्र है, राग-द्व परूप नहीं हे । यथा--केवडी सकल ज्ञेय वस्तुकों देखते जानते 
हैं परन्तु किसी वस्तुम्में राग-दर प्‌ नहीं करते । उसका नाम छुद्ध ज्ञानचेतना कहा 
जाता है। सो सम्यग्दृष्टि जीवके शुद्ध ज्ञानवेतनारूप जानपना है, इसलिए 
मोक्षका कारण हे-बन्धका कारण नहीं है। 'सरा जानपना ऐसा जो कितनी 
ही विषयरूप वस्तुका जानपना भी है और मोह कमके उदयका निमित्त पाकर 
इृप्टमें राग करता है, भोगकी अभिलाषा करता है तथा अनिष्टमें ह ष करता है 

अरुचि करता है सो ऐसे राग-द् पसे मिला हुआ है जो ज्ञान उसका नाम अशुद्ध 
चेतनालक्षण कमचेतना कर्मफलचेतनारूप कहा जाता है, इसलिए बन्धका 
कारण है | ऐसा परिणमन सम्यरदश्टिके नहीं है, क्योंकि मिथ्यात्वरूप परिणाम 
गया होनेसे ऐसा परिणमन नहीं होता है | ऐसा अशुद्ध ज्ञानचेतनारूप परि- 
णाम मिथ्यादृष्टिके होता है। और कैसा होता हुआ निरास्रव होता हे १ 'ज्ञानस्य 
पूर्ण भवन” पूण ज्ञानरूप होता हुआ ।. भावाथ इस प्रकार है--ज्ञानका 
खण्डितपना यह कि वह राग-द्व पसे मिला हुआ है । राग-द्व प्‌ गये होनेसे ज्ञानका 
पूणपना कहा जाता है | ऐसा होता हुआ सम्यरदृष्टि जीव निराखव है ।।४-११६॥। 


( अनुष्ठुप ) 


स्व स्यामेव जीवन्त्यां द्रव्यप्रत्ययसन्ततों। 
कुतो निरालवो ज्ञानी नित्यमेवेति चेन्मतिः ॥ ५-११७॥ 


खण्डान्चयय सहित अरथे-- यहाँ कोई आशंका करता हे--सम्यग्दृष्टि जीव 
सवथा निरास्रव कहा और ऐसा ही है । परन्तु ज्ञानावरणादि द्रव्यपिण्ड जेसा 
था वसा ही विद्यमान है। तथा उस कप्के उदयमें. नाना प्रकारकी मोगसामग्री 
जेंसी थी वेसी ही है। तथा उस कमके उदयमें नाना प्रकारके सुख-दुःखको 
भोगता है, इन्द्रिय-शरीरसम्बन्धी भोग सामग्री जेसी थी वेसी ही है। सम्यगम्दृष्टि 
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जीव उस सामग्रीकों भोगता भी है| इतनी सामग्रीके रहते हुए निरालवपना केसे 
घटित होता है ऐसा कोई प्रश्न करता हे-- द्रव्यप्रत्ययसन्तती सवस्यामेव 
जीवन्त्यां ज्ञानी नितव्यं निराखवः कुतः”” ( द्रव्यप्रत्यय ) जीवके प्रदेशोंमें परिणमा 
है पुद्गल पिण्डरूप अनेक प्रकारका मोहनीयकरम, उसकी ( संन्ततो ),सन्तति- 
स्थितिबन्धरूप बहत काल पयेन्‍त जीवबके प्रदेशोंमें रहती है । ( सर्वेस्यां ) जितनी 
होती, जैसी होती ( जीवन्त्यां ) उतनी ही है, विद्यमान है, वेसी ही हे | ( एवं ) 
निश्चयसे फिर भी ( ज्ञानी ) सम्यर्दष्टि जीव ( नित्यं निराख॒वः ) सवेथा सर्वे 
काल आखबसे रहित है ऐसा जो कहा सो ( कृत: ) क्‍या विचार करके कहा 
“चेव्‌ इति मति:” (चेत्‌ ) मो शिष्य ! यदि (इति मतिः ) तेरे मनमें ऐसी 
आशंका है तो उत्तर सुन, कहते हैं ॥| ५-११७।। 


( मालिनी ) 


विजह॒ति न हि मत्तां प्रत्ययाः पूर्वबद्धाः 
समयमनुसरन्तोी यद्यपि द्रव्यरूपाः । 
तदपि सकलरागढ पमोहव्युदासा- 
दवतरति न जातु ज्ञानिनः कमबन्धः ॥ ६-११८॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थे-- तदपि ज्ञानिनः जातु कमंबन्धः न अवतरति'! 
(तदपि) तो भी ( ज्ञानिन: ) सम्यर्दृष्टि जीवके (जातु) कदाचित्‌ किसी भी नयसे 
( कमबन्ध: ) ज्ञानावरणादिरूप प्रदूगलपिण्डका नूतन आगमन-कर्म रूप परिणमन 
( न अवतरति ) नहीं होता । अथवा जो कभी सक्ष्म अवुद्धिपूवक राग-ढप 
परिणामसे बन्ध होता है, अति ही अल्प बन्ध होता है तो भी सम्पर्दृष्टि जीवके 
बन्ध होता है ऐसा कोई तीनों कालोंमें कह सकता नहीं । आगे कसा होनेसे बन्ध 
नहीं ? “सकलरागद पमोहव्युदासात्‌”” जिस कारणसे ऐसा है उस कारणसे बन्ध 
नहीं घटित होता । ( सकल ) जितने शुभरूप अथवा अशुभरूप ( राग ) प्रीतिरूप 
परिणाम ( दं ष ) दुष्ट परिणाम ( मोह ) पुद्गलद्र॒व्यकी विचित्रतामें आत्मबुद्धि 
ऐसा विपरीतरूप परिणाम, ऐसे (व्युदासात) तीनों ही परिणामोसे रहितपना ऐसा 
कारण है, इससे सामग्रीके विधमान होते हुए भी सम्यम्दष्टि जीव कम बन्धका 
करता नहीं है । विद्यमान सामग्री जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हैं---'यद्यपि 
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पूवबद्धाः प्रत्ययाः द्रब्यरूपा! सत्तां न हि. विजहति”' ( यद्यपि ) जो ऐसा भी है 
कि ( पूर्वबद्धा: ) सम्यकतवकी उत्पत्तिके पहले जीव मिथ्यादृष्टि था, इससे 
मिथ्यात्व, राग, दर परूप परिणामके द्वारा बाँधे थे जो ( द्रव्यरूपा: प्रत्यया: ) 
मिथ्यात्वरूप तथा चारित्रमोहरूप पुदंगल कमपिण्ड, वे (सत्तां) स्थिति 
बेन्धरूप होकर जीवके प्रदेशोंमें कमरूप विधमान हैं ऐसे अपने अस्तिल्कों ( 
हि विजह॒ति ) नहीं छोड़ते हैं। उदय भी देते हैं ऐसा कहते हैं---'समयं अनु- 
सरन्तः अपि!” ( समयं ) समय समय प्रति अखण्डित धाराप्रवाहरूप ( अ्रतुसरन्तः 
अषि ) उदय भी देते हैं; तथापि सम्यग्दृष्टि कमंबन्धका कर्ता नहीं है। भावाथ इस 
प्रकार है--कोई अनादिकालका मिथ्यादृष्टि जीव काललब्धिको प्राप्त करता हुआ 
सम्पक्त्व गुणरूप परिणमा, चारित्रमोह कमकी सत्ता विधमान है, उदय भी विद्य- 
मान है, पंचेन्द्रिय विषयसंस्कार विद्यमान है, मोगता भी है, भोगता हुआ ज्ञान 
गुणके द्वारा वेदक भी है; तथापि जिस प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव आत्मस्वरूपको नहीं 
जानता है, कमंके उदयको आप कर जानता है, इससे हृष्ट-अनिष्ट विषय सामग्री 
को भोगता हुआ राग-ढष करता:है, इससे कर्ंका बन्धक होता है उस प्रकार 
सम्पग्दष्टि जीव नहीं है। सम्पर्दृष्टि जीव आत्माकों शुद्धस्वरूप अनुभवता है, 
शरीर आदि समस्त सामग्रीको कर्मका उदय जानता है, आये उदयको खपाता 
है। परन्तु अन्तरंगमें परम उदासीन है, इसलिए सम्यग्दृष्टि जीवको कमबन्ध 
नहीं है। ऐसी अवस्था सम्यग्दष्टि जीवके सवेकाल नहीं | जब तक सकल 
कर्मोका क्षय कर निर्वाणपदवीको प्राप्त करता हे तव तक ऐसी अवस्था है 
जब निर्वाणपद प्राप्त करेगा उस कालका तो कुंद कहना ही नहीं--साक्षात्‌ 
परमात्मा है ॥ ६-११८ ॥। 


( अनुष्ठुप ) 
राग पविमोहानां ज्ञानिनो यदुसम्भव;। 
तेत एवं न बन्धो>स्य ते हि. बन्धस्य कारणम्‌ ॥७-११६॥ 
' खष्डान्वय सहित अर्थ-- ऐसा कहा कि सम्यग्दष्टि जीवके बन्ध नहीं 
है सो ऐसी प्रतीति जिस प्रकार होती है उस प्रकार और कहते हैं--“यत्‌ ब्ञानिन 


. रागद पविमोहानां असम्भवः ततः अस्य बन्ध! न!” ( यत्‌ ) जिस कारण (ज्ञानिनः) 
$' 'सम्पर्दष्टि जीवके ( राग ) रंजकपरिणाम ( है ष ) उद्ग ग (विमोहानां:) प्रतीतिका 
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विपरीतपना ऐसे अशुद्ध भावोंकी ( श्रसम्भव: ) विद्यमानता नहीं है | भावाथ इस 
प्रकार है--सम्यर्दृष्टि जीव कमके उदयमें रंजायमान नहीं होता, इसलिये रागा- 
दिक नहीं हैं (तत:) उस कारणसे (प्रस्थ) सम्यर्दष्टि जीवके (बन्ध: न) ब्ञाना- 
वरणादि द्रव्यकमंका बन्ध नहीं हे । “एवं” निश्चयसे ऐसा ही द्रव्यका स्वरूप 
है। “हि ते बन्धस्य कारण” (हि) जिस कारण (ते) राग, 6 प, मोद ऐसे अशुद्ध 
परिणाम ( बन्धस्य कारणं ) बन्धके कारण हैं। भावार्थ इस प्रकार है--कोई 
अबड्ञानी जीव ऐसा मानेगा कि सम्यर्दष्टि जीवके चारित्रमोदका उदय तो है, वह 
उदयमात्र होने पर आगामी शज्ञानावरणादि कमंका बन्ध होता होगा! समाधान 
इस प्रकार है--चारित्रमोहका उदयमात्र होने पर बन्ध नहीं हे । उदयके होने 
पर जो ज्ीवके राग, पं, मोहपरिणाम हो तो कमबन्ध होता है अन्यथा सहस्र 
कारण हो तो भी कर्मबन्ध नहीं होता । राग, द् पे, मोह परिणाम भी मिथ्यात्व 
कमके उदयके सहारा है, मिथ्यात्वके जाने पर अकेले चारित्रमोहके उदयके सहारा 
का राग, हप, मोह परिणाम नहीं है। इस कारण सम्यस्दष्टिके राग, दर ष, 
मोहपरिणाम होता नहीं, इसंलिए कम्बन्धका कर्ता सम्यग्दष्टि जीव नहीं 
होता ।। ७-११९॥। 
( वसनन्‍्ततिलका ) 


अध्यास्य शुद्धनयमुद्धतबोधचिह- 
मैकाग्र यमेव कलयन्ति सदेव ये ते । 
रागादिमुक़्मनसः सततं भबन्‍्तः 
पश्यन्ति बन्धविधुरं समयस्य सारम्‌ ॥८-१२०॥ 
” खण्डान्यय सहित अथे-- ये शुद्धनयं ऐकाग्र यं एव सदा कलयन्ति"! 
( ये ) जो कोई आसझ्न भव्य जीव ( शुद्धनयं ) निर्विकल्प शुद्ध चेतन्यवस्तुमात्रका, 
( ऐका प्रयं ) सम्रस्त रागादि विकल्पसे चित्तका निरोध कर (एवं) चित्तमें निश्चय 
लाकर (कलयन्ति) अखण्डित धाराप्रवाहरूप अभ्यास करते हैं (सदा) स्व काल । 
केसा है! “'उद्धतवोधचिह”” ( उद्धत ) सब काल प्रगट जो (बोध) ज्ञानगुण वही 
है ( चिह्न ) लक्षण जिसका, ऐसा है । क्या करके “अध्यास्य”' जिस किसी प्रकार 
मनमें प्रतीति लाकर । “ते एवं समयस्य सारं पश्यन्ति” (ते एवं ) वे ही जीव 
निश्चयसे ( समयस्य सारं ) सकल कमेसे रहित अनन्तचतुष्टय विराजप्रान 
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परमात्मपदको (पश्यन्ति) प्रगटरुपसे पाते हैं | कसा पाते हैं ! “बन्धविधुरं'” (बन्ध) 
अनादि कालसे एकबन्धपर्यायरूप चला आया था ज्ञानावरणादि कमरूप पुदूगल- 
पिण्ड, उससे ( विधुरं ) सवेथा रहित है । भावार्थ हस प्रकार है--सकल कमके 
क्षयसे हुआ है शुद्ध, उसकी प्राप्ति होती हे शुद्धस्वरूपका अनुभव करते हुए । 
केसे हैं वे जीव ? 'रागादिमुक्तमनसः” राग, हप, मोहसे रहित है परिणाम 
जिनका, ऐसे हैं । और केसे हैं ! “सतत मवन्तः” (सततं) निरन्तरपने ( भवन्तः) 
ऐसे ही हैं। भावार्थ इस प्रकार है--कोई जानेगा कि सर्बकाल प्रमादी रहता है, 
कभी एक जेसा कहा वेसा होता है सो इस प्रकार तो नहीं, सदा सर्वकाल 
शुद्धपनेरूप रहता है ।।८-१२०।। 


( बसनन्‍्ततिलका ) 


प्रच्युत्य शुद्धनयतः पुनरेव ये तु 
रागादियोगमुपयान्ति विमुक़्बोधाः । 

ते कर्म बन्धमिह विश्रति पूर्वबद्ध- 

द्रग्याखबे: क्तविचित्रविकल्पजालम्‌ ॥६-१२१॥ 


खशण्डान्वय सहित अर्थ--' त॒ पुनः” ऐसा भी हे--''ये शुद्धनयतः 
प्रच्युत्य रागादियोगं उपयान्ति ते हृह कमबन्ध विभ्रति' ( ये ) जो कोई उपशम- 
सम्पग्दष्टि अथवा वेदकसम्यग्दष्टि जीव ( शुद्धनयतः ) शुद्ध चतन्यस्वरूपके अनु- 
भवसे (प्रच्युत्य) भृष्ट हुए हैं तथा (रागादि) राग, द्व प, मोहरूप अशुद्ध परिणाम 
(योगं) रूप (उपयान्ति) होते हैं (ते) ऐसे हैं जो जीव वे (कर्मबन्धं) ज्ञानावरणादि 
कर्मरूप पुद्ूगलपिण्ड ( विश्रति ) नया उपार्जित करते हैं। भावाथ इस प्रकार है-- 
सम्यग्दश्टि जीव जब तक सम्यक्त्वके परिणापरोंसे साबुत रहता है तब तक राग, 
दर पे, मोहरूप अशुद्ध परिणामके नहीं होनेसे ज्ञानावरणादि कमंबन्ध नहीं होता । 
( किन्तु ) जो सम्यरदृष्टि जीव थे पीछे सम्यक्त्वके परिणामसे भृष्ट हुए, उनको 
राग, ह प, मोहरूप अशुद्ध परिणामके होनेसे ज्ञानावरणादि कम्बन्ध होता हे, 
क्योंकि मिथ्यात्वके परिणाम्र अशुद्धरूप हैं। केसे हैं वे जीव १ ''विमृक्तबोधाः”” 
( विमुक्त ) छूटा है ( बोधा: ) शुद्धस्वरूपका अनुभव जिनका, ऐसे हैं । केसा है 
कमबन्ध ? “पूवबद्धद्रव्याल्रव! कृतविचित्रविकल्पजालं” ( पूरे ) सम्यक्त्वके बिना 


१०६ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भ्री कुन्दकुन्द्‌- 


उत्पन्न हुए (बद्ध) मिथ्यात्व, राग, & परूप परिणामके द्वारा काँधे थे जो ( द्रव्या- 
सूवे: ) पुद्गलपिण्डरूप मिथ्यात्वकर्म तथा चारित्र मोहकर्म उनके द्वारा ( कृत ) 
किया है ( विचित्र ) नानाप्रकार ( विकल्प ) राग, द्रव, मोहपरिणाम, उसका 
( जाल॑ ) समूह ऐसा है । भावाथ इस प्रकार है--जितने काल जीव सम्यक्त्वके 
भावरूप परिणमा था उतने काल चारित्रमोहकम कीले हुए सर्पके समान 
अपना कार्य करनेके लिए समर्थ नहीं था। जब वही जीव सम्यक्त्वके भावसे 
भृष्ट हुआ मिथ्यात्व भावरूप परिणमा तब उकीले हुए सपके समान अपना 
काये करनेके लिए समर्थ हुआ। चारित्रमोहकमंका कार्य ऐसा जो जीबके 
अशुद्ध परिणमनका निमिच होना । भावाथ इस प्रकार है--जीवके मिथ्यादष्टि 
होनेपर चारित्रमोहका बन्ध भी होता हे । जब जीव सम्यक्लकों प्राप्त 
करता है तब. चारित्रमोहके उदयमें बन्ध होता है परन्तु बन्धशक्ति दीन होती है, 
इसलिए बन्ध नहीं कहलाता | इस कारण सम्पक्लके होनेपर चारित्रमोहको 
कीले हुए सपके समान उपर कहा है। जब सम्यक्त्व छूट जाता है तब 
उकीले हुए सर्पके समान चारित्रमोहकी कद्दां सो ऊपरके भावाथंका अभिप्राय 
जानना ॥९-१२१॥ 


( अनुष्दुप ) 
हृदमेवात्र तात्यय हेयः शुद्धनयो नहि। 
नास्ति बन्धस्तदत्यागात्तत्त्यागादबन्ध एव हि ॥१०-१२२॥ 


खण्डान्वय सहित अधे---'अत्र इदं एवं तात्पय (प्रत्र) इस समस्त 
अधिकारमें ( इदं एवं तात्पय॑ ) निश्रयसे इतना ही काय है। वह कारय कसा ९ 
/शुद्धनयः हेय! न हि!” (शुद्धनयः) आत्माके शुद्ध स्वरूपका अनुभव (हेय: न हि) 
पृक्ष्म कालमात्र भी विसारने ( भूलने ) योग्य नहीं हे । किस कारण १ “हि 
तत्‌ अत्यागात्‌ बन्धः नास्ति”” (हि) जिस कारण (तत्‌) शुद्ध स्वरूपका अनुमव, . 
उसके ( अत्यागात्‌ ) नहीं छूटनेसे ( बन्धः नास्ति ) ज्ञानावरणादि कमंका बन्ध 
नहीं होता । और किस कारण १ “तत्त्यागात्‌ बन्ध एवं” ( तत्‌ ) शुद्ध स्वरूपका 
अनुभव, उसके (त्यागात्‌) छुटनेसे (बन्ध एव) ज्ञानावरणादि कमका बन्ध हे । 
भावाथ प्रगट है ॥ १०-१२२ | 


कहान जेन शाखमाला ] आखस्रव-अधिकार.- १०७ 


( शादू छविक्रीडित ) 


धीरोदारमहिम्न्यनादिनिधने बोध निवष्नन्श्र्ति 
त्याज्य: शुद्धनयां न जातु ऋृतिमिः सर्वकष: कमंणाम । 
तत्रस्थाः स्वमरीचिचक्रमरचिरात्मंहत्य नियद्बहि 

पूर्ण ज्ञानधनोघमेकमचलं पश्यन्ति शान्तं महः ॥११-१२३॥ 


खए्डान्चच सहित अर्थे--  'कृतिमिः जातु शुद्धनयः त्याज्यः न हि” 
( कृतिभिः ) सम्यग्दृष्टि जीवोंके द्वारा ( जातु ) प्रक्ष्मकालमात्र भी ( शुद्धनयः ) 
शुद्ध चतन्यमात्रवस्तुका अनुभव ( त्याज्य: न हि ) विस्मरण योग्य नहीं है 
केसा है शुद्धनय १ “बोधे ध्र्ति निबध्नन”” ( बोधे ) आत्मस्वरूपमें ( धरर्ति ) 
अतीन्द्रिय सुखस्वरूप परिणतिको ( निबध्नन्‌ ) परिणमाता है| कसा है बोध ? 
/धीरोदारमहिम्नि”' ( धीर ) शाश्वती ( उदार ) धाराप्रवाहरूप परिणमनशील, 
ऐसी है ( महिम्नि ) बढ़ाई जिसकी, ऐसा है। और कैसा है ? 'अनादिनिधने”' 
( अ्रनादि ) नहीं है आदि (अनिधने ) नहीं है अन्त जिसका, ऐसा है । और कसा 
है शुद्धनय १ “कमणां सवंकपः” ( कमरा ) ज्ञानावरणादि पुद्गलकमपिण्डका 
अथवा राग, दव प, मोहरूप अशुद्ध परिणामोंका ( सर्वकंष: ) मूलसे क्षयकरणशील 
है। “तत्रस्थाः शान्त महः पश्यन्ति'” ( तत्रस्था: ) शुद्धस्वरूप-अनुभवमें मग्न 
हैं जो जीव, वे (शान्तं) सब॑ उपाधिसे रहित ऐसे (मह:) चैतन्यद्रब्यकी (पश्यन्ति) 
प्रत्यक्षरूपसे प्राप्त करते हैं। भावाथ इस प्रकार है--परमात्मपदको प्राप्त होते 
हैं। कैसा है मह? “'पूण” असंख्यात प्रदेश ज्ञान विराजमान है । और केसा 
है! “ज्ञानधनीधं”” चेतनागुणका पुज है। भौर केसा है?! “एकं” समस्त 
विकल्पसे रहित निर्विकल्प वस्तुमात्र हे। और कैसा हे ? ““अचलं”” कमसंयोगके 
मिटनेसे निश्चवल है। क्‍या करके ऐसे स्वरूपकी प्राप्ति होतीं है ! “'स्वमरीचिचक्र 
अचिरात्‌ संहस्य”” ( स्वमरीचिचक्र ) भूठ है, अ्रम है. जो कमकी सामग्री इन्द्रिय, 
शरीर रागादिमें आत्मबुद्धि, उसको (अचिरात्‌) तत्कालमात्र (संहत्य) विनाशकर । 
कसा है मरीचिचक्र ? “बहिः नियत” अनात्मपदार्थो्में श्रमता है । 
भावाथ इस प्रकार है--परमात्मपदकी प्राप्ति होनेपर समस्त विकल्प मिटते 
हैं ॥११-१२३॥ 


१०८ भ्री समयसार-कलश भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द्‌- 
( मन्दाक़रान्ता ) 
रागादीनां कंगिति विगमात्सवेतो>प्याखवाणां 
नित्योद्योत किमपि परम वस्तु संपश्यतो5न्तः । 
स्फारस्फारे: स्वससविसरें: प्लावयत्सवं भावा- 
नालोकान्तादचलमतुल ज्ञानमुन्मग्नमेतत्‌ ॥ १२-१२४॥ 


- खण्डान्यय सहित अर्थ-- “ एतत्‌ ज्ञानं उन्मग्नं” (एतत्‌) जेसा कहा 
है वेसा शुद्ध ( ज्ञानं ) शुद्ध चेतन्यप्रकाश ( उन्मग्नं ) प्रगट हुआ | जिसको ज्ञान 
प्रगट हुआ वह जीव केसा है ! “'किमपि वस्तु अन्तः संपश्यतः” ( किमपि वस्तु ) 
निर्षिकल्पसचामात्र कुंछ वस्तु, उसको ( अन्तः संपश्यतः ) भावशभतज्ञानके द्वारा 
प्रत्यक्षने अवलम्बता है। भावाथ इस प्रकार है--शुद्ध स्वरूपके अनुभवके 
काल जीव काष्ठफे समान जड़ है ऐसा भी नहीं है, सामान्यतया सविकल्पी 
जीवके समान विकलपी भी नहीं हे, भावश्रतज्ञानके द्वारा कुछ निर्विकल्प 
वस्तुमात्रको अवलम्बता है। अवश्य अवलम्बता है। “'परमं'” ऐसे अवलम्बनको 
वचनद्वारसे कहनेको समर्थपना नहीं है, इसलिए कहना शकय नहीं । कसा है 
शुद्ध ज्ञानप्रकाश ! 'नित्योद्योतं” अविनाशी है प्रकाश जिसका। किस 
कारणसे १ “'रागादीनां झ्गिति विगमात्‌” ( रागादीनां ) राग, 6 पे, मोहकी 
जञातिके हैं जितने असंख्यात लोकमात्र अशुद्ध परिणाम उनका ( रूगिति 
विगमात ) तत्काल विनाश होनेसे । केसे हैं अशुद्धपरिणाम ! “'सबंतः अपि 
आध्नवाणां'” ( स्वत: अ्रपि ) स्वेथा प्रकार ( आ्रासवाणां ) आखब ऐसा नाम-संज्ञा 
है जिनकी, ऐसे हैं । भावाथ इस प्रकार है--जीवके अशुद्ध रागादि परिणामकों 
सच्चा आख्रवपना घटता हे, उनका निमित्त पाकर कमरूप आखवती हें जो 
पृदूगलकी वर्गणा वे तो अशुद्धपरिणामके सहारेकी हैं, इसलिए उनकी कौन 
बात, परिणामोंके शुद्ध होनेपर सहज ही मिटती हैं। और केसा है शुद्ध ज्ञान ९ 
“सवभावान्‌ प्लावयन” ( सर्वभावान्‌ ) जितने ब्वयवस्तु अतीत, अनागत, 
बतमानपर्यायसे सहित हैं उनको ( प्लावयन ) अपनेमें प्रतिविम्बित करता 
हुआ। किसके द्वारा ! “स्वरसविसरः” ( स्वरस ) चिद्रप ग्रण, उसकी 
( बिसरे: ) अनन्तशक्ति, उसके द्वारा । केसी हे वे ! “स्फारस्फारः” ( स्फार ) 
अनन्त शक्ति, उससे भी ( स्फारे: ) अनन्तानन्तगुणी हे। भावाथ इस प्रकार 


कदान जैन शाखमाला ] संबर- अधिकार १०६ 


है--द्रव्य अनन्त हैं, उनसे पर्यायभेद अनन्तगुणे हैं। उन समस्त ब्वेयोंसे 
ज्ञानी अनन्तगुणी शक्ति है। ऐसा द्रव्यका स्वभाव है। ओर केसा है शुद्ध 
ज्ञान ? “आलोकान्तात्‌ अचलं” सकल कर्मोका क्षय होनेपर जसा उत्पन्न 
हुआ वसा ही अनन्त कालपयन्त रहेगा, कभी ओर-सा नहीं होगा । और केसा 
है शुद्ध ज्ञान ? “अतुलं” तीन लोकमें जिसका सुखरूप परिणमनका दृश्टान्त नहीं 
है । ऐसा शुद्ध ज्ञानत्रकाश प्रगट हुआ ॥१२-१२४॥। 


है 


- दे - 


संवर-अधिकार 
( शादू छबिक्रीडित ) 


आमंसारविरोधिसंवरजयैकान्तावलिप्तासव- 
न्यक्कारात्नतिलब्धनित्यविजयं सम्पादयत्संवरम । 

व्यावृत्तं पररूपतो नियमितं सम्यक्‌ स्वरूपे स्फुर- 
ज्ज्योतिश्रिन्मयमुज्ज्वलं निजरसप्राग्भारमुज्जम्भते ॥१-१२५॥ 


खणएडान्वपय सहित अर्थे-- चिन्मयं ज्योतिः उज्जम्भते” ( चित्‌ ) 
चेतना, वही है ( मयं ) स्वरूप जिसका, ऐसा ( ज्योति: ) प्रकाशस्वरूप वस्तु 
( उज्जम्भते ) प्रगट होता है। कसी है ज्योति १ “स्फुरत” सब काल प्रगट 
है। और केसी है? “उज्ज्वल” क्रमंकलंकसे रहित है। और कसी है! 
““निजरसप्राग्भारं” ( निजरस ) चेतनगुण, उसका ( प्राग्भारं ) समृह हे। और 
कसी हे ? “पररूपतः व्यावृत्त ( पररूपतः ) ज्ञयाकारपरिणमन, उससे 
( व्यावृत्तं ) परान्युख है । भावार्थ इस प्रकार है--सकल ड्ञेयवस्तुकीः जानती है 
तवूरूप नहीं होती, अपने स्वरूप रहती हे। और केसी हे ! “स्वरूपे सम्पक्‌ 


११० भी समयसार-कलश [ भगवान भरी कुन्दकुन्द- 


नियमितं” ( स्वरूपे ) जीवका शुद्धस्वरूप, उसमें ( सम्यक ) जैसी है बसी 
( नियमितं ) गाद्रूपसे स्थापित है । और केसी हैं? “'संबरं सम्पादयत्‌” 
( संवरं ) धाराप्रवाहरूप आख्वता है ज्ञानावरणादि कर्म उसका निरोध (सम्पादयत्‌) 
करणशील है। भावाथ इस प्रकार है--यहाँ से लेकर संवरका स्वरूप कहते हैं । 
केसा है संवर १ “'प्रतिलब्धनित्यविजयं” ( प्रतिलब्ध ) पाया है ( नित्य ) 
शाध्त ( विजयं ) जीतपना जिसने, ऐसा है। किस कारणसे ऐसा है! 
/““आसंसारविरोधिसंवरजयकान्तावलिप्ताखवन्यक्कारात्‌”! ( भ्रासंसार ) अनन्त 
कालसे लेकर ( विरोधि ) वेरी है ऐसा जो ( संवर ) बध्यमान कमका निरोध, 
ठसका ( जय ) जीतपना, उसके द्वारा ( एकान्तावलिप्त ) प्ुश्नसे बड़ा तीन लोकमें 
कोई नहीं ऐसा हुआ है गये जिसको ऐसा ( आसूब ) धाराप्रवाहरूप कमका 
आगमन उसको ( न्यक्वारात्‌ ) दर करनेरूप मानभंगके कारण। भावाथ इस 
प्रकार है--आखव तथा संवर परस्पर अति ही वेरी हैं, इसलिए अनन्तकालसे 
लेकर सर्व जीवराशि विभावमिथ्यात्वपरिणतिरूप परिणमता है, इस कारण 
शुद्धज्ञानका प्रकाश नहीं है। इसलिए आखवके सहारे सर्व जीव हैं । काललब्धि 
पाकर कोई आसजन्नमभव्य जीव सम्यक्त्वरूप स्वभावपरिणति परिणमता है, इससे 
शुद्ध प्रकाश प्रगट होता है, इससे करमंका आख्रव मिटता है | इससे शुद्ध ज्ञानका 
जीतपना घटित होता है ।|१-१२५॥ 


( शादू लबिक्रीडित ) 


चेद्र प्ये जडरूपतां च दधतो: कत्वा विभागं हय! 
रन्तदोरुणदारणन परितो ज्ञानस्यथ रागस्य च । 
भेदज्ञानमुंदेति निमंलमिद मोदध्यमध्यासिता 
शुद्धत्ानधनोधमेकमधुना सन्‍्तो द्वितीयच्युताः ॥२-१२६ 


” खण्डान्चय सहित अर्थ--' हुईं भेदज्ञानं उदेति” (इदं) प्रत्यक्ष ऐसा 
( भेदज्ञानं ) जीवके शुद्धस्वरूपका अनुभव ( उदेति ) प्रगट होता है । केसा है ९ 
“निर्मल” राग, पे, मोहरूप अशुद्धपरिणतिसे रहित है। और कसा है ! 
“शुद्धज्ञानघनौध॑” ( शुद्धज्ञान ) शुद्धस्वरूपका ग्राहक ज्ञान, ( घन ) समूह, 
उसका ( श्रोघं ) पुश्न है । और केसा हे ? “एकं” समस्त भेदविकल्पसे रहित 
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है। भेदज्ञान जिस प्रकार होता है उस प्रकार कहते हैं--“'ज्ञानस्थ रागस्य च 
दयोः विभाग परतः कृत्वा”' (ज्ञानस्य) ज्ञानगुणमात्र (रागस्य च) और अश्ुद्ध परिणति, 
उन (दयो:) दोनोंका (विभाग) भिन्न-भिन्नपना (परतः) एक दूसरेसे (कत्वा) करके 
मेदज्ञान प्रगट होता है। केसे हैं वे दोनों ! “चेद्रप्पं जडरूपतां च दघतोः”” 
चतन्यमात्र जीवका स्वरूप, जडतलमात्र अशुद्धपनाका स्वरूप | केसा करके मिन्नपना 
किया ! “अन्तर्दारुणदारणेन” ( भ्रन्तर्दारुण ) अन्तरंग त्रक्ष्म अनुभवरृष्टि, ऐसी 
है ( दारणेन ) करोंत, उसके द्वारा। भावाथ इस प्रकार है--शुद्ध ज्ञानमात्र तथा 
रागादि अशुद्धपना ये दोनों भिन्न-भिन्नरूपसे अनुभव करनेके लिए अति तृक्ष्म हैं 
क्योंकि रागादि अशुद्धपना चेतनता दीखता है, इसलिए अतिश्षक्ष्म दृष्टिसे, जिस 
प्रकार पानी कीचड़से मिला होनेसे मेला हुआ है तथापि स्वरूपका अनुभव करने 
पर स्वच्छतामात्र पानी है, मेला है सो कीचड़की उपाधि है उसी प्रकार रागादि- 
परिणामके कारण ज्ञान अशुद्ध ऐसा दीखता है तथापि ज्ञानपनामात्र ज्ञान है, 
रागादि अशुद्धपना उपाधि है। “सन्तः अधुना इंद मोद्व॑”” (सन्तः) सम्यस्दृष्टि 
जीव ( अ्रधुना ) वर्तमान समयमें ( इदं मोदध्वं ) शुद्धज्ञानानुभवको आस्वादों । 
केसे हें सन्‍्तपुरुष ? ““अध्यासितः” शुद्धल्वरूपका अनुभव है जीवन जिनका ऐसे 
हैं। और केसे हैं ! ''द्वितीयच्युता:'' हेय वस्तुको नहीं अवलम्बते हैं |२-१२६॥। 


( मालिनी ) 
यदि कथमपि धारावाहिना बोधनेन 
प्र वमुपलभमानः शुद्धमात्मानमास्ते । 
तदयमुदयदात्माराममात्मानमात्मा 
परपरिणतिरोधाच्छुड्धमेवाभ्युपैति ॥३-१२७॥ 


खरण्डान्वथ सहिंत झर्थे-- तत्‌ अय॑ आत्मा आात्मान शुद्द अभ्युपति” 
(तत्‌) तिस कारण (अं प्रात्मा ) यह प्रत्यक्ष जीव ( भात्मानं ) अपने स्वरूपको 
( शुद्ध ) जितने हैं द्रव्यक्म भावकम, उनसे रहित ( अभ्युपेति ) प्राप्त करता 
है। कसा है आत्मा ! “उदयदात्मारामं” ( उदयत्‌ ) प्रगट हुआ है ( भात्मा ) 
अपना द्रव्य, ऐसा है ( भ्रारामं ) निवास जिसका, ऐसा है। किस कारणसे 
शुद्धकी प्राप्ति होती हे। '“परपरिणतिरोधात्‌”' ( परपरिणति ) अशुद्धपना, 
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उसके ( रोधात्‌ ) बिनाशसे | अशुद्धपनाका विनाश जिस प्रकार होता है उस 
प्रकार कहते हें“-''यदि आत्मा कथमपि शुद्ध आत्मानं उपलभमानः आस्ते”” 
( यदि ) जो ( भ्रात्मा ) चेतन द्रव्य( कथमपि ) काललब्धिको पाकर सम्यक्त्व 
पर्यायरूप परिणमता हुआ ( शुद्ध ) द्रव्यकम, भावकर्मसे रहित ऐसे ( श्रात्मानं ) 
अपने स्वरूपको ( उपलभमान: श्रास्ते ) आस्वादता हुआ प्रवतता है। केपा 
करके. ! 'बोधनेन'” भावशभ तज्ञानके द्वारा | केसा है भावभ्रतज्ञान ? “धाराबाहिना"' 
अखण्डित धाराप्रवाहरूप निरन्तर प्रवतंता है। “पभ्र॒वं!' इस बातका निश्चय 
है ।|३-१२७॥ 


( मालिनी ) 


निजमहिमरतानां भेदविज्ञानशक्त्या 
भवति नियतमेषां शुद्धतत्त्वोपलम्भः । 
अचलितमखिलान्यद्रव्यद्रेस्थितानां 
भवति सति च तस्मिन्नत्यः कम मोक्ष: ॥४-१२८॥ 


खण्डान्यय सहित अर्थे--' एपां निजमहिमरतानां शुद्धतत्तोपलम्भः 
भवति”' ( एषां ) ऐसे जो हैं, केसे ? ( निजमहिम ) जीवके शुद्धस्वरूप परिणमनमें 
( रतानां ) मग्न हैं जो कोई, उनको ( शुद्धतत्वोपलम्भ: भवति ) सकल क्मोंसे 
रहित अनन्त चतुष्टय विराजमान ऐसा जो आत्मवस्तु उसकी प्राप्ति होती है । 
“नियत” अवश्य होती है। कसा करके होती हे! ''भेदविज्ञानशक्त्या”! 
( भेदविज्ञान ) समस्त परद्रव्योंस आत्मस्वरूप भिन्न है ऐसे अनुभवरूप 
( शक्त्या ) सामथ्यके द्वारा । “तस्मिन्‌ सति कममोक्षी भवति” ( तस्मिन्‌ ) 
शुद्धस्वरूपकी प्राप्ति होनेपर ( कर्ममोक्ष: भवति ) द्वव्यकम भावकमका मूलसे 
विनाश होता है। “अचलितं” ऐसा द्रव्यका स्वरूप अमिट है। केसा है 
कमक्षय १ “अक्षयः” आगामी अनन्त काल तक और कमका बन्ध नहीं होगा । 
जिन जीवोंका कम क्षय होता है वे जीव कैसे हैं ! '“अखिलान्यद्रव्यद्रे स्थितानां”” 
( प्रखिल ) समस्त ऐसे जो ( भ्रन्यद्रव्य ) अपने जीवद्रव्यसे मिन्न सब द्रव्य, उनसे 
(दूरे स्थितानां) सब प्रकार भिन्न हैं ऐसे जो जीव, उनके ।।४-१२८॥ 
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( उपजाति ) 


सम्पयते संवर एप साक्ता 
च्छुड्धात्मतत्तस्य किलोपलम्भात्‌ । 

से भेदविज्ञानत एवं तस्मात 

तड्ें दविज्ञाममतीव भाव्यम ॥५-१२६॥ 


खण्डान्चय सहित अर्थ-- तद भेदविज्ञानं अतीव भाग्य!” ( तत्‌ ) 
उस कारणसे ( भेदविज्ञानं ) समस्त परद्रव्योंसे भिन्न चतन्यस्वरूपका अनुभव 
(श्रतीव भाव्यं) सबंधा उपादेय है ऐसा मानकर अखण्डित धाराप्रवाहरूप अनुभव 
करना योग्य है । कसा होनेसे ! “किल शुद्धात्मतत्तस्य उपलम्भात्‌ एपः संवर 
साक्षात्‌ सम्पग्रते” ( किल ) निश्यसे ( शुद्धात्मतत्त्वस्प ) जीबके शुद्धस्वरूपके 
( उपलम्भात्‌ ) प्राप्ति होनेसे ( एषः सवर: ) नूतन कमके आगभनरूप आख़बका 
निरोधलक्षण संबर (साक्षात्‌ सम्पद्यते) स्वथा प्रकार होता है | “स भेदविज्ञानत 
एवं” ( स: ) शुद्धस्वरूपका प्रगटपना ( भेदविज्ञानतः ) शुद्धस्रूुपके अनुभवसे 
( एवं ) निश्चयसे होता है । ''तस्मात्‌”' तिस कारण भेदविज्ञान भी विनाशीक है 
तथापि उपादेय है ।|५-१२९॥। 


3 ली 


,  .. (अहुष्डुप) 
मातयडू दविज्ञानमिदमच्छिन्नधारया । 
तावदावतराब्च्युत्ा ज्ञानं जाने प्रतिष्ठते ॥६-१३०॥ 
खण्डान्वय सहित अर्थे-- इदं भेदविज्ञानं तावत्‌ अच्छिन्नधारया भावयेत्‌”” 
( इदं भेदविज्ञानं ) पू्वोक्त लक्षण है जो शुद्ध खरूपका अनुभव उसका ( तावत्‌ ) 
उतने काल तक ( भ्रच्छिन्नधारया ) अखण्डित धाराप्रवाहरूपसे ( भावयेत्‌ ) 
आस्वाद करे | “याबत्‌ परात च्युत्वा ज्ञान ब्ञाने प्रतिष्ठते” ( यावत्‌ ) जितने 
कालमें (परात्‌ च्युत्वा) परसे छूट कर (ज्ञान) आत्मा (ज्ञाने) शुद्धस्वरूपमें (प्रतिष्ठते) 
एकरूप  परिणमे । भावाथ इस प्रकार हे--निरन्तर शुद्धस्वरूपका अनुभव 
कतेव्य है। जिस काल सकल कमेक्षयलक्षण मोक्ष होगा उस काल समस्त 
विकल्प सहज ही छूट जायेंगे। वहाँ मेदविज्ञन भी एक विकल्परूप है, केवल- 
“कं समान जीवका शुद्धस्वरूप नहीं हे, इसलिए सहज ही विनाशीक 
॥६-१३०॥ 
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( अनुष्दुप ) 

भदविज्ञानतः सिद्धाः सिद्धा ये किल केचन । 
अस्येवाभावतो बढ़ा वद्धा ये किल केचन ॥७-१३ १॥ 
खणए्डान्वय सहित अर्थ-- ये किल केचन सिद्धाः ते भेदविज्ञानतः 
सिद्धा:”” (ये) आसन्नभव्य जीव हैं जो कोई ( किल ) निश्चयसे ( केचन ) संसारी 
जीवराशिमेंसे जो कोई गिनतीके ( सिद्धा: ) सकल कर्मोका क्षय कर निर्वाणपदको 
प्राप्त हुए (ते) वे समस्त जीव (भेदविज्ञानतः) सकल परद्रव्योंसे भिन्न शुद्धस्वरूपके 
अनुभवसे (सिद्धा:) मोक्षपदको श्राप्त हुए । भावार्थ इस प्रकार है--मोक्षका मार्ग 
श॒द्धस्वरूपका अनुभव, अनादि संसिद्ध यही एक मोक्षमाग है । “ये केचन बढ़ा: 
ते किल अस्य एवं अभावतः बद्घा:” ( ये केचन ) जो कोई (बद्धा:) ज्ञानावरणादि 
कर्मोसे बंधे हैं (ते) वे समस्त जीव ( किल ) निश्चयसे (प्रस्थ एवं) ऐसा जो भेद- 
विज्ञान, उसके (भ्रभावत:) नहीं होनेसे (बद्धा:) बद्ध होकर संसारमें रुल रहे हैं । 
भावाथे इस प्रकार है--भेदज्ञान स्वेथा उपादेय है ।७-१३१॥ 

( मन्दाक्रान्ता ) 
भेदत्ञानोच्छलनकलनाच्छुद्धतत्तोपलम्मा- 
द्रागग्रामप्रलयकरणात्कर्मणां मंबरेण । 
विश्त्तोष॑ प्रमममलालोकमम्लानमक्क 
जाने ज्ञान नियतमुदितं शाश्रतोद्रोतमतत ॥८-१३२॥ 

खरणडान्वय सहित अर्थे-- एतत्‌ ब्वानं उद्ति”? (एतत्‌) प्रत्यक्ष विधमान 
( ज्ञानं ) शुद्ध चेतन्यप्रकाश ( उदितं ) आश्चवका निरोध करके प्रगट हुआ । कैसा 
है! “ज्ञाने नियत” अनन्त कालसे परिणमता था अशुद्ध रागादि विभावरूप 
वह काललब्धि पाकर अपने शुद्धस्वरूप परिणमा है। और केसा है ! “'शाश्व- 
तोधोत॑”” अविनश्वर प्रकाश है जिसका, ऐसा है। और कैसा हे ! “तोष॑ विश्रत्‌”” 
अतीन्द्रिय सुखरूप परिणमा है। और केसा हे! “परमं” उत्कृष्ट हे। और 
केसा हे! “अमलालोकं” सर्वथा प्रकार सर्व काल सर्व त्रेलोक्यमें निर्मल है- 
साक्षात्‌ शुद्ध है। और केसा हे ! “अम्लानं”” सदा प्रकाशरूप है। और कैसा 
है! “एक” निर्विकल्प हे | शुद्ध ज्ञान ऐसा जिस प्रकार हुआ है उसी श्रकार 
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कहते हैं--कर्णां संवरेण” ज्ञानावरणादिरूप आखबते थे जो कर्मपुद्ठल 
उनके निरोधसे | कमेका निरोध जिस श्रकार हुआ है उस प्रकार कहते हैं-- 
“रागग्रामप्रलयकरणात्‌”! ( राग ) राग, द्व प ) मोहरूप अशुद्ध विभावपरिणाम, 
उनका (ग्राम) समूह-असंख्यात्‌ लोकमात्र मेद, उनका (प्रलय) मूलसे सचानाश, 
उसके ( करणात्‌ ) करनेसे | ऐसा भी किस कारणसे ! “शुद्धतत्ततोपलम्भात्‌” 
( शुद्धतत्त्व ) शुद्धचेतन्यवस्तु, उसकी ( उपलम्भात्‌ ) साक्षात्‌ प्राप्ति, उससे । ऐसा 
भी किस कारणसे ! “भेदज्ञानोच्डलनकलनात्‌ ( भेदज्ञान ) शुद्धस्वरुपब्ञान, 
उसका ( उच्छलन ) प्रगटपना, उसका ( कलनात्‌ ) निरन्तर अभ्यास, उससे । 
भावाथ इस प्रकार है--शुद्ध स्वरूपका अनुभव उपादेय है ॥८-१३२॥ 
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निर्नरा-अधिकार 
( शादू छविक्रीडित ) 

रागाद्यालवरोधतो निजधुरान्धुत्ला परः संवरः 

कर्मागामि ममस्तमेव भरतो दुरान्निरन्‍्धन्‌ स्थित: । 

प्राग्वद्ध तु तदेव दस्धुमधुना व्याजम्भते नि्जरा 

ज्ञानज्योतिरपावृत्तं न हि यतो रागादिभिम्‌ च्छति।१-१३३ 
. खण्डान्वय सूहित अर्थ--  अधुना निजरा व्याजुम्भते”” (अघुना) यहाँसे 
लेकर (निर्जरा) पूवेबद्ध करमंका अकमरूप परिणाम (व्याजम्भते) प्रगट होता है । 
भावाथ इस भ्रकार है--निजेराका स्वरूप जिस भ्रकार है उस प्रकार कहते हैं । 
निजरा किसके निमि्त ( किसके लिए) है ! “तु तद एव प्राखद्ध दखु” (तु ) 
संवरपूवक ( तत्‌ ) जो ब्ानावरणादि कम (एवं) निश्चयसे (प्राग्बठं) सम्यक्तवके 
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नहीं होने पर मिथ्यात्व, राग, द्व पे परिणामसे बंधा था उसकी ( दग्धु ) जलानिके 
लिए । कुछ विशेष--'संवरः स्थितः” संवर अग्र सर हुआ है जिसकी ऐसी हे 
निजरा । भावाथ इस प्रकार है--संवरपूवक जो निज़रा सो निज्जेरा, क्‍योंकि जो 
संवरके बिना होती है सब्र जीवॉको उदय देकर कर्की निजेरा सो निजरा नहीं 
है। कैसा है संवर ! “रागाबाल्वरोधतः निजधुरां धृत्वा आगामि समस्त एव 
कर्म भरतः दूरात्‌ निरुन्धन” ( रागाद्यालवरोधतः ) रागादि आख्रधभावोंके 
निरोधसे ( निजधुरां ) अपने एक संवररूप पक्षको (धृत्वा) धरता हुआ (झरागामि) 
अखण्ड धाराप्रवाहरुप आशस्रवित दोनेवाले ( समस्त एवं कर्म ) नाना प्रकारके 
ज्ञानावरणीय दरशनावरणीय इत्यादि अनेक प्रकारके पुद्गलकमकों ( भरतः ) 
अपने बड़प्पनसे ( दूरात्‌ निरुन्‍्धन ) पासमें आने नहीं देता है। संवरपूषक 
निजरा कहने पर जो कुछ काय हआ सो कहते हैं--'यतः ज्ञानज्योतिः अपाबृत्त 
रागादिभिः न मूच्छेति” ( यतः ) जिस निजेरा द्वारा ( ज्ञानज्योति: ) जीवका शुद्ध 
स्वरूप ( अ्रपावृत्त ) निरावरण होता हुआ ( रागादिभिः: ) अशुद्ध परिणामोंसे 
(न मूच्छेति) अपने स्वरूपको छड़कर रागादिरूप नहीं होता ।।१-१३३॥ 


( अनुष्टुप ) 
तज्ज्ञानस्येव सामर्थ्य विरागस्येव वा किल। 
यत्कोडपि कम भिः कम भुझ्जानोउपि न बध्यते ॥२-१३४॥ 


खए्डान्चय सहित अर्थ-- “तत सामथ्य किल ब्ञानस्य एवं वा विरागस्य 
एबं” (तत्सामथ्य) ऐसी सामथ्य (किल) निश्चयसे (ज्ञानस्य एव) शुद्ध स्वरूपके 
अनुभवकी है, ( वा विरागस्य एवं ) अथवा रागादि अशुद्धपना छूटा है, उसकी 
है। वह सामथ्य कौन १ “यत्‌ को5पि कम भ्रुज्ञानोए॥पि कमेमिः न बध्यते” 
( यत्‌ ) जो सामथ्यं ऐसी है कि ( को5पि ) कोई सम्य्दष्टि जीव ( कर्मभुक्ना- 
नोडिप) पूव ही बाँधा है ज्ञनावरणादि कम उसके उदयसे हुई हे शरीर, मन, 
वचन, इन्द्रिय, सुख, दुःखरूप नानाप्रकारकी सामग्री, उसको यद्यपि, भोगता 
है तथापि ( कर्मभि: ) ज्ञानावरणादिसे (न बध्यते ) नहीं बँधता हे । जिस प्रकार 
कोई बे प्रत्यक्षरूपसे विषको खाता है तो भी नहीं मरता हे और गुण जानता 
है, इससे अनेक यत्न जानता है, उससे विषकी प्राणघातक शक्ति दर कर दी 
है| बद्दी विष अन्य जीव खाबे तो तत्काल मरे, उससे बद्य नहीं मरता । ऐसी 
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जानपनेकी सामथ्य है। अथवा कोई शू द्र जीव मदिरा पीता है । परन्तु परिणामोमें 
कुछ दुश्चिन्ता है, मदिरा पीनेमें रुचि नहीं है, ऐसा शू द्रजीव मतवाला नहीं 
होता | जसा था बसा ही रहता है| मद्य तो ऐसा है जो अन्य कोई पीता है 
' तो तत्काल मतवाला होता है। सो जो कोई मतवाला नहीं होता ऐसा अरुचि 
परिणामका गुण जानो। उसी प्रकार कोई सम्यर्दष्टि जीव नाना प्रफारकी 
सामग्रीको भोगता हे, सुख-दुखको जानता है, परन्तु ज्ञानमें शुद्धखरूप आत्माको 
अनुभवता है, उससे ऐसा अनुभवता है जो ऐसी सामग्री कमंका स्वरूप है, 
जीवको दुखमय है, जीवका स्वरूप नहीं, उपाधि है ऐसा जानता है । उस जीवको 
ज्ञानावरणादि कमंका बनन्‍्ध नहीं होता हे । सामग्री तो ऐसी है जो मिथ्यादृष्टिके 
भोगनेमात्र कमंबन्ध होता है। जो जीवको कमबन्ध नहीं होता, वह जामपनाकी 
सामथ्य है ऐसा जानना । अथवा सम्यर्दष्टि जीव नानाप्रकारके कर्मके उदयफल 
भोगता है, परन्तु अभ्यंतर शुद्धस्वरूपको अनुभवता है, इसलिए कमके उदयफलमें 
रति नहीं उपजती, उपाधि जानता है, दुख जानता है, इसलिए अत्यन्त रूखा 
है। ऐसे जीवके कमका बन्ध नहीं होता है, वह रूखे परिणामोंकी सामथ्ये 
है ऐपा जानो । इसलिए ऐसा अथ ठहराया जो सम्यग्दृष्टि जीवके शरीर, इन्द्रिय 
आदि विषयोंका भोग निजेराके लेखेमें हे, निजरा होती है। क्योंकि आगामी 
कप तो नहीं बँधता है, पिछला उदयफल देकर मूलसे निजेर जाता है, इसलिए 
संम्पर्दश्िका भोग निजरा है |२-१३४।। 
( रथोद्धता ) 


नाश्नुते विषयसेवने5पि यत रवं फूल विषयसेवनस्य ना । 
त्ञानवेभवविरागतावलात्सेवकी5पि तदसावसेवकः ॥३-१३५॥ 


खणडान्यय सहित अर्थे--“तत्‌ असो सेवकः अपि असेवकः”' ( तत्‌ ) 
तिस कारणले ( प्सौ ) सम्यर्दष्टि जीव (सेवक: अपि) कर्मके उदयसे हआ है जो 
शरीर पश्च न्द्रिय विषय सामग्री, उसको भोगता है तथापि (अ्रसेवक:) नहीं मोगता 
है। किस कारण १ “यत्‌ ना विषयसेवने5पि क्वियसेवनस्य स्व फल न अश्नुते' 
(यत्‌) जिस कारणसे (ना) सम्यर्दृष्टि जीव ( विषयसेवनेअंप ) पंचेन्द्रियसम्बन्धी 
विषयोंकी सेबता है तथापि ( विधयसेबनस्य स्व फल ) पंचेन्द्रिय भोगका फल 
है श्नावरणादि कर्मका बन्ध, उसको (न प्रइलुते ) नहीं फ़ता है। ऐसा भी किस 
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कारणसे ! “ज्ञानवभवविरागताबलात्‌'” ( ज्ञानवेभव ) शुद्धस्वरूपका अनुभव, 
उसकी महिमा, उसके कारण अथवा (विरागताबलात) कमके उदयसे है विषयका 
सुख, जीवका स्वरूप नहीं है, इसलिए विषयसुखमें रति नहीं उत्पन्न होती है, 
उदासभाव है, इस कारण कमबन्ध नहीं होता है। भावाथ इस प्रकार है-- 
सम्य्दष्टि जो भोग भोगता है सो निजराके निमित्त हे ।।३-१३४५॥ 


( मन्दाक्रान्ता ) 


सम्यग्टष्टेभवति नियतं तानवैराग्यशक्किः 
सं वस्तुत्तं कलयितुमयं स्वान्यरूपाप्तिमुक्त्या । 
यस्माज्ल्ञाला व्यतिकरमिदं तत्त्वत: स्व परं च 
स्वस्मिन्नास्ते विर्मति परात्सवंतो रागयोगात्‌ ।४-१३६। 
. खराहान्वथ सहित अथै--- सम्यग्दष्टे! नियतं ज्ञानवराग्यशक्ति 
भवति” ( सम्यर्दृष्टे: ) द्रब्यरूपसे मिथ्यात्रकम उपशमा है, भावरूपसे शुद्ध 
सम्यक्त्वभावरूप परिणमा हे जो जीव, उसके ( ज्ञान ) शुद्धस्वरूपका अनुभव- 
रूप जानपना, ( वैराग्य ) जितने परद्रन्य द्रव्यकमरूप, भावकमरूप, नोकमरूप 
ज्ेयरूप हैं उन समस्त पर द्रव्योंका सब प्रकार त्याग ( शक्ति: ) ऐसी दो शक्तियाँ 
( नियतं भवति ) अवश्य होती हैं-स्वथा होती हैं । दोनों शक्तियाँ जिस प्रकार 
होती हैं उस प्रकार कहते हैं--'यस्मात्‌ अय॑ स्वस्मिन्‌ आस्ते परात स्बतः 
रागयोगातद विरमति” ( यस्मात्‌ ) जिस कारण ( भ्रयं ) सम्यग्दष्टि ( स्वस्मिन्‌ 
भ्रास्ते ) सहज ही शुद्धस्वरूपमें अनुभवरूप होता है तथा ( परात्‌ रागयोगात्‌ ) 
पुद्गल द्रव्यकी उपाधिसे हे जितनी रागादि अशुद्धपरिणति उससे ( सबंत 
विरमति ) सब प्रकार रहितः होता हे । भावाथ श्स प्रकार हे--ऐसा लक्षण 
सम्यग्दष्टि जीवके अवश्य होता है। ऐसा लक्षण होने पर अवश्य वेराग्य गुण 
है। क्‍या करके ऐसा होता हे! “'स्वं परं च हम॑ व्यतिकरं तत्त्वतः ज्ञात्वा” 
( स्वं ) शुद्धचेतन्यमात्र मेरा स्वरूप है, ( परं ) द्रव्यकमं, भावकम, नोकमंका 
विस्तार पराया--पुदृगल द्रव्यका है, ( इम व्यतिकरं ) ऐसा विवरण ( तरवत: 
ज्ञात्वा ) कहनेके लिए नहीं है, बस्तुस्वरूप ऐसा ही है ऐसा अनुभवरूप जानता 
है सम्यग्दष्टि जीव, इसलिए श्ञानशक्ति है। आगे इतना करता है सम्यग्दृष्ट 
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जीव सो किसके लिए! उत्तर इस प्रकार है--'स्व॑ वस्तुत्व॑ कलयितु” 
( स्वं वस्तुत्व॑ ) अपना शुद्धपना, उसके ( कलयितु ) निरन्तर अभ्यास अर्थात 
बस्तुकी प्राप्तिके निमित्त। उस वस्तुकी प्राप्ति किससे होती है ! “'स्वान्यरूपाप्ति- 
मुक्‍त्या” अपने शुद्ध स्वरूपका लाभ परद्रव्यका सबंथा त्याग ऐसे 
कारणसे ।।४-१३१६॥। 

( मन्दाक्रान्ता ) 


सम्यग्टृष्टि: खयमयमर्ह जात वंधों न में म्या 
दित्युचानोत्पुलकवदना रागिणोप्याचरन्त । 
आलम्बन्तां समितिपरतां ते यतो5्य्ापि पापा 
आत्मानात्मावगमविरहात्सन्ति सम्यक्लरिक्रा: ।४-१३७। 


खणए्डान्चय सहित अथे--इस बार ऐसा कहते हैं कि सम्यस्दृष्टि 
जीवके विषय भोगते हुए कमका बन्ध नहीं है, सो कारण ऐसा कि सम्यर्दृष्टिका 
परिणाम अति ही रूखा है, इसलिये भोग ऐसा लगता है मानों कोई रोगका 
उपसर्ग होता है। इसलिए कमका बन्ध नहीं है, ऐसा ही है। जो कोई 
मिथ्यादृष्टि जीव पंचेन्द्रियोंके विषयके सुखकों भोगते हैं वे परिणामोंस चिकने 
हैं, मिथ्यात््व भावका ऐसा ही परिणाम है, सहारा किसका है। सो वे जीव 
ऐसा मानते हैं कि हम भी सम्यर्दृष्टि हें, हमारे भी विषय सुख भोगते हुए 
कमेका बन्ध नहीं है । सो वे जीव धोखेमें पड़े हैं, उनको कर्मका बन्ध अवश्य 
है। इसलिए वे जीव मिथ्यादृष्टि अवश्य हैं। मिथ्यात्वभावके बिना कमकी 
सामग्रीमें प्रीति नहीं उपजती है, ऐसा कहते हैं--''ते रागिणः अद्यापि 
पापा: ( ते ) मिथ्यादष्टि जीवराशि ( रागिणः ) शरीर पंचेन्द्रियके भोगसुखमें 
अवश्यकर रंजक हैं । ( भ्रद्यापि ) करोड़ उपाय जो करे अनन्त कालतक तथापि 
( पापा: ) पापमय हैं । ज्ञानावरणादि कमबन्धको करते हैं, महानिन्ध हैं । किस 
कारणसे ऐसे हैं ! '“यतः सम्यक्त्वरिक्ताः सन्ति” ( यतः ) जिस कारणसे विषय- 
सुखरंजक है जितनी जीवराशि वे, ( सम्यक्त्वरिक्ता: सन्ति ) शुद्धात्मखरूपके 
अनुभवसे शल्य हैं। किस कारणसे १ 'आत्मानात्मावगमबिरहात्‌”' ( आरात्मा ) 
शुद्धचतन्य वस्तु, ( अनात्मा ) द्रब्यकम, भावकर्म, नोकम, उनका ( भ्रवगम ) 
हेयोपादेयरूप भिन्नपनेरूप जानपना, उसका ( विरहात्‌ ) शून्यपना होनेसे । 


१२० भ्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुल्दकुन्द- 


भावाथ १स प्रकार है--मिथ्यादृष्टि जीवके शुद्ध वस्तुके अनुभवकी शक्ति नहीं 
होती ऐसा नियम है, इसलिए मिथ्यादृष्टि जीव कमंके उदयको आपरूप जानकर 
अनुभवता है, पर्यायमात्रमें अत्यन्त-रत है। इस कारण मिथ्यादृष्टि सवंथा 
रागी है। शगी होनेसे कमबन्ध कर्ता है। कसा है मिथ्यादृष्टि जीव १ “'अयं 
अहँ स्वयं सम्यस्दष्टि जातु में बन्धः न स्थात्‌” ( भ्रयं भ्रहं )- यह जो हूँ में 
( स्वयं सम्यग्हष्टि: ) स्वयं सम्यग्दृष्टि हूँ, इस कारण (जात) त्रिकाल ही (मे बन्ध 
न स्यात्‌ ) अनेक प्रकारका विषयसुख भोगते हुए भी हमें तो कमेका बरन्ध नहीं 
है। 'इति आचरन्तु” ऐसे जीव ऐसा मानते हैं तो मानो तथापि उनके कमबन्ध 
है। और केसे हैं? “उत्तानोत्युलकबदनाः” ( उत्तान ) ऊँचा कर ( उत्पुलक ) 
फुलाया है ( वदन।: ) गालमुख जिन्होंने, ऐसे हैं। “अपि” अथवा केसे हें! 
“'समितिपरतां आलम्बन्तां” ( समिति ) मौनपना अथवा थोड़ा बोलना अथवा 
अपनेको हीना करके बोलना, इनका ( परतां ) समानरूप सावधानपना उसको 
( ग्रालम्बन्तां ) अवलम्बन करते हैं अर्थात सवथा प्रकार इसरूप प्रकृतिका 
स्वभावहे जिनका, ऐसे हैं। तथापि रागी होनेसे मिथ्यादृष्टि हैं, कमंका बन्ध 
करते हैं। भावाथे इस प्रकार हे-जो कोई जीब पर्यायमात्रमें रत होते हुए 
प्रगट मिथ्यादृष्टि हैं उनकी प्रकतिका स्वभाव है कि हम सम्यग्दृष्टि, हमें कमंका 
बन्ध नहीं ऐसा मुखसे गरजते हैं, कितने ही प्रकृतिके स्वभावके कारण मौन-सा 
रहते हैं, कितने थोड़ा बोलते हैं । सो ऐसे होकर रहते हैं सो यह समस्त प्रकृतिका 
स्वभावभेद है। इसमें परमाथ तो कुछ नहीं। जितने काल तक जीव पर्यायमें 
आपापन अनुभवता है उतने कालतक मिथ्यादृष्टि है, रागी है, कर्मका बन्ध 
करता है ||५-१३७॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 

आसंसारात्मनतिपदममी रागिणो नित्यमत्ताः 

स॒ुप्ता यस्मिन्नपदमपदं तद्विजुध्यध्वमन्धा: । 

एतेतेतः पदमिदमिदं यत्र चेतन्यधातु 

शुद्द: शुद्ध: स्वस्सभरतः स्थायिभावत्रमेति ।६-१३८। 


“” खण्डान्वय सहित झर्थ--  भो अन्धा।” (मो) सम्बोधन वचन, (अन्धा:) 
शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे शून्य हे बितनी जीवराशि । “'तत्‌ अपदं अपदं बिवुष्यध्य” 
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( तत्‌ ) कमके उदयसे है जो चार गतिरूप पर्याय तथा रागादि अशुद्ध परिणाम 
तथा इन्द्रियविषयजनित सुख दुःख इत्यादि अनेक हैं वह ( अपदं भ्रपद ) जितना 
कुछ हे-कर्म संयोगकी उपाधि है, दो बार कहने पर सर्वथा जीवका स्वरूप नहीं 
है, ( विवुध्यध्वं ) ऐसा अवश्य कर जानो । केसा है मायाजाल  “यर्मिन अप्ी 
रागिणः आसंसारातू युप्ताः” ( यस्मिन्‌ ) जिसमें-कमंका उदयजनित अशुद्ध 
पर्यायमें (प्रमी रागिख-) प्रत्यक्षरूपसे विद्यमान हैं जो पर्यायमात्रमें राग करनेवाले 
जीव वे ( आ्रासंसा हर सुप्ता: ) अनादिकालसे लेकर उसरूप अपनेको अनुभवते 
हैं। भावाथ सा कहर है--अनादिकालसे लेकर ऐसे स्वादको सब मिथ्यादृष्टि 
जीव आस्वादते हें कि में द्वेव हूँ, मनुष्य हूँ, सुखी हूँ, दःखी हूँ, ऐसा पर्यायमात्रको 
आपा अनुभवते हैं, इसलिए स्व जीवराशि जेसा अनुभवती है सो सब भूठा 
है, जीवका तो स्वरूप नहीं है । कसी है सब जीवराशि १ “प्रतिपद नित्यमताः”” 
( प्रतिपदं ) जेसी ४ 3 ली उसीरूप ( नित्यमत्ता: ) ऐसे मतवाले हुए कि कोई 
काल कोई उपाय कॉनेपर मतवालापन उतरता नहीं | शुद्ध चतन्यस्वरूप जसा हे 
वेसा दिखलाते हैं--“'हतः एत एत”” पर्यायमात्र अवधारा है आपा, ऐसे मार्ग 
मत जाओ, मत जाओ, क्योंकि ( वह ) तेरा मार्ग नहीं है, नहीं है । इस मार्ग 
पर आओ, अरे ! आओ, क्योंकि “इंदं पद इंदं पद” तेरा मांग यहाँ है, यहाँ 
है। “यत्र चेतन्यधातुः” (यत्र) जिसमें (चेतन्यधातु:) चेतनामात्र वस्तुका स्वरूप 
है। कसा हे! “शुद्धः शुद्ध: सबथा प्रकार सब उपाधिसे रहित है । दो बार 
कहकर अत्यन्त गाढ़ किया है। और केसा हे ? “'स्थायिभावत्व॑ एति” अवि- 
नश्वरभावको पाता है । किस कारणसे १ “स्वरसभरतः” ( स्वरस ) चेतनास्वरूप 
उसके ( भरत: ) भारसे अर्थात्‌ कहनामात्र नहीं है, सत्यस्वरूप वस्तु है, इसलिए 
नित्य शाश्वत है। भावाथ इस प्रकार हे--जिसको-पर्यायको मिथ्यादृष्टि जीव 
आपा कर जानता है वे तो सब विनाशीक हैं, इसलिए जीवका स्वरूप नहीं हैं । 
चेतनामात्र अविनाशी है, हसलिए जीवका स्वरूप हे ।।६-१३८।। 


( अनुष्ट्प ) 
एकमेव हि तत्वाय विपदामपदं पदम्‌ । 
झपदान्येव भासन्ते पदान्यन्यानि यत्पुरः ॥७-१३६॥ 


. खरादान्वथ सहित अर्थ--  वत्पदं स्वाग्र” ( तत्‌ ) शुद्ध चेतन्यमात्र 
॥6 


श्श२ भ्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द- 


वस्तुरूप ( पं ) मोक्षके कारणका ( स्वाद ) निरन्तर अनुभव करना । कसा है ! 
“हि एक एव!” (हि) निश्चयसे ( एक एवं ) समस्त भेद विकल्पसे रहित 
निर्मिकल्प पस्तुमात्र है। और कैसा है ! “'विपदां अपदं”? (विपदां) चतु्गति संसार- 
सम्बन्धी नाना प्रकारके दृःखोंका ( भ्रपई ) अभावलक्षण है । भावार्थ इस प्रकार 
है--आत्मा सुखस्वरूप है। साता-असाताकमके उदयके संयोग होते हैं जो सुख 
दुःख सो जीवका स्वरूप नहीं हैं, कर्मकी उपाधि हैं । और केपा है ! “यत्पुरः 
अन्यानि पदानि अपदानि एवं भासन्ते”” ( यत्पुरः ) जिस शुद्ध स्वरूपका अंनुभव- 
रूप आस्वाद आने पर (अन्यानि पदानि) चारगतिकी पर्याय, राग, & प, मोह, सुख 
दुःखरूप इत्यादि जितने अवस्थामेद हैं वे ( श्रपदानि एवं भासन्ते ) ज्ञीवका स्वरूप 
नहीं हैं, उपाधिरुप हैं, विनश्वर हैं, दःखरूप हैं, ऐसा स्वाद स्वानुभवप्रत्यक्षरूपसे 
आता है । भावार्थ इस प्रकार है--शुद्धचिद्रप उपादेय, अन्य समस्त 
हेय ॥७-१३९॥ द 
( शादू छब्िक्रीडित ) 

एकत्ञायकभावनिभरमहास्वादं समासादयन्‌ 

स्वादं दन्द्ममयं विधातुमसहः स्वां वस्तुवृत्ति विदन । 

आत्मात्मानुभवानुभाव विवशो भ्रश्यद्विशेषोदयं 

सामान्यं कलयन्‌ किलेप सकल ज्ञानं नयत्येकताम ।८-१४०। 


. स्वरडानवथ सहित अर्थ-- एप भात्मा सकले ज्ञान एकतां नयति!' 
( एष आ्रात्मा ) वस्तुरूप विध्मान चेतन द्रव्य ( सकल॑ ज्ञानं ) जितनी पर्यायरूप 
परिणमा है ज्ञान-मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनपययज्ञान, केवलश्ञान 
इत्यादि अनेक विकल्परूप परिणमा है ज्ञन--उसको ( एकतां ) निर्विकल्परूप 
( नयति ) अनुभवता है। भावाथ इस प्रकार है--जिस प्रकार उष्णतामात्र 
अग्नि है, इसलिए दाह्मवस्तुकों जलाती हुई दाह्यके आकार परिणमती है, 
इसलिए लोगोंको ऐसी बुद्धि उपजती है कि काष्टकी अग्नि, छानाकी अग्नि, 
तणकी अग्नि। सो ये समस्त विकल्प भूठे हें। अग्निके स्वरूपका विचार 
करने पर उष्णतामात्र अग्नि हे, एकरूप है | काष्ट, छाना, तृण अग्निका स्वरूप 
नहीं है उसी प्रकार ज्ञान चेतनाप्रकाशमात्र हे, समस्त शज्वेयवस्तुकों जाननेका 
स्वभाव है, इसलिए समस्त ज्ञेयवस्तुको जानता है, जानता हुआ क्वेयाकार 
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परिणमता है । इससे ज्ञानी जीवकों ऐसी बुद्धि उपजती है कि मतिज्ञान, 
श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपययज्ञान, केवलज्ञान ऐसे मेदबिकल्प सब भूठे 
हैं। ब्यकी उपाधिसे मति, श्रत, अवधि, मनःपयय, केवल ऐसे विकल्प उपजे 
हैं। कारण कि ब्वेयवस्तु नाना प्रकार है। जेसे ही ज्ञेयका ज्ञायक होता है 
वेसा ही नाम पाता है, वस्तुस्वरूपका विचार करने पर ज्ञानमात्र है। नाम धरना 
सब भूठा है। ऐसा अनुभव शुद्ध स्वरूपका अनुभव है। “किल” निश्चयसे 
ऐसा ही है। केसा है अनुभवशीली आत्मा ? “एकद्नायकमावनिर्भरमहास्वाद 
समासादयन” ( एक ) निर्विकल्प ऐसा जो ( ज्ञायकभाव ) चेतनद्वव्य, उसमें 
( निर्भर ) अत्यन्त मग्नपना, उससे हुआ है ( महास्वादं ) अनाकुललक्षण सौख्य 
उसको ( समासादयन्‌ ) आस्वादता हुआ। और केसा है? “इन्द्रमयं स्वाद 
विधातु' असहः” ( दन्द्रमयं ) कमंके संयोगसे हुआ है विकल्परूप आकुलतारूप 
( स्वादं ) अज्ञानीजनन सुख करके मानते हैं परन्तु दःखरूप है ऐसा जो इन्द्रिय 
विषयजनित सुख उसको ( विधातु' ) अंगीकार करनेके लिए ( भ्रसह: ) असमर्थ 
है। भाषाथ इस प्रकार हे--विषय कपायको दुःखरूप जानते हैं। और केसा 
है! “स्वां वस्तुष्ृत्ति विदन” (स्वां) अपना द्रव्यसम्बन्धी ( वस्तुर्वृत्ति ) आत्माका 
शुद्धस्वरूप, उससे (विदन) तद्रप परिणमता हुआ | और केसा है १ “आत्मात्मानु- 
भवानुभावविवशः”” ( श्रात्मा ) चेतनद्रव्य उसका ( भ्रात्मानुभव ) आस्वाद उसकी 
(प्रनुभाव) महिमा उसके द्वारा (विवश:) गोचर है । और कसा है १ ““विशेषोदयं 
प्रस्यत्‌”' ( विशेष ) ज्ञानपर्याय उसके द्वारा (उदयं) नाना प्रकार उनको (भ्रस्यत्‌) 
मेटता हुआ । और केसा है ! “सामान्य कलयन” ( सामान्य ) निर्मेद सत्तामात्र 
बस्‍्तुको ( कलयन्‌ ) अनुभव करता हुआ |।८-१४०।। 
( ४ क:४- ) बइेदं 

अच्छाच्छा: स्वयमुच्छलन्ति यदिमाः संवेदनव्यक्षयो 

निष्पीताखिलभावमण्डलरसप्राग्भारमत्ता इव । 

यस्याभिन्नरसः स एप भगवानेको 5प्यनेकी भवन्‌ 


बलात्युकलिकाभिरद्भुतनिधिश्चेतन्यरत्नाकर: ।६-१४१। 


' खण्डान्यय सहित अर्थे--' स एप चेतन्यरत्नाकरः” ( स एषः ) 
जिसका स्वरूप कड़ा हे तथा कहेंगे ऐसा ( चेतन्यरत्नाकरः ) जीव द्रव्यरूपी 


१२४ श्री समयलार-कलश | भगवान भी कुन्दकुस्द- 


महासमुद्र | भावार्थ इस प्रकार है--जीवद्रब्य सम्रुद्रकी उपमा देकर कहा गया 
है सो हतना कहने पर द्रव्यार्थिक नयसे एक है, पर्यायार्थिकनयसे अनेक है । 
जिसप्रकार समुद्र एक है, तरंगावलिसे अनेक है। “'उत्कलिकामिः” सप्ुद्रके 
पक्षमें तरंगावलि, जीवके पक्षमें एक ज्ञानगुणके मतिज्ञान, श्रुतज्ञान इत्यादि 
अनेक भेद उनके द्वारा “वल्गति” अपने बलसे अनादि कालसे परिणम रहा 
है। कैसा है? “अभिन्नरसः” जितनी पर्याय हैं उनसे भिन्न सत्ता नहीं है, 
एक ही सर्च है। और केसा है ! “भणधान”' ज्ञान, दशन, सुख, वीय इत्यादि 
अनेक गुणोंसे विराजमान है। और केसा है? “एकः अपि अनेकीमवन”” 
( एक: भ्रपि ) सत्तास्वरूपसे एक हे तथापि ( भ्रनेकी भवन्‌ ) अंशमेद करनेपर 
अनेक है। और केस्त है ! 'अद्भ्ुतनिंधिः” ( श्रदुभृुत ) अनन्त काल तक चारों 
गतियोंमें फिरते हुए जेसा सुख कहीं नहीं पाया ऐसे सुखका ( निधि: ) निधान 
है। और कंता है | ““यर्य हमाः संवेदनव्यक्तयः स्वयं उच्छलन्ति” ( यस्य ) 
जिस द्रव्यके ( इमा: ) प्रत्यक्षरूपसे विधमान ( संवेदन ) ज्ञान, उसके (व्यक्तय:) 
मतिज्ञान, श्रतज्ञान, अवधिज्ञान, मन!प्ययज्ञान, केवलज्ञान इत्यादि अनेक 
पर्यायरूप अंशमेद ( स्वयं ) द्रब्यका सहज ऐसा ही है उस कारण ( उच्छलन्ति ) 
अवश्य प्रगठ होते हैं। भावाथ इस प्रकार है--कोई आशंका करेमा कि ज्ञान 
तो ज्ञानमात्र है, ऐसे जो मतिज्ञान आदि पाँच भेद वे क्‍यों हें ? समाधान इस 
प्रकार है--जो ज्ञानकी पर्याय हे, विरुद्ध तो कुछ नहीं । वस्तुका ऐसा ही सहज 
है। पर्यायमात्र पिचारनेपर मति आदि पाँच भेद विद्यमान हैं, वस्तुमात्र 
अनुभवनेपर ज्ञानमात्र है । विकल्प जितने हैं उतने समस्त भूठे हें, क्योंकि विकल्प 
कोई वस्तु नहीं है, वस्तु तो ज्ञानमात्र हे | कपी हे संवेदन व्यक्ति ! ““अच्डाच्छाः"! 
निमलसे भी निर्मल है। भावाथ इस प्रकार है--कोई ऐसा मानेगा कि जितनी 
ज्ञानकी पर्याय हैं वे समस्त अशुद्धरूप हैं सो ऐसा तो नहीं, कारण कि जिस 
प्रकार ज्ञान शुद्ध हे उसी प्रकार ज्ञानकी पर्याय वस्तुका स्वरूप है, इसलिए 
शुद्धस्वरूप है। परन्तु एक विशेष--पर्यायमात्रका अवधारण करनेपर विकल्प 
उत्पन्न होता है, अनुभव निर्षिकल्प है, इसलिए वस्तुमात्र अनुभवनेपर समस्त 
पर्याय भी ज्ञानमात्र है, इसलिए ज्ञानमात्र अनुभव योग्य है। और कैसी है 
संवेदनव्यक्ति * “निःपीताखिलभाषमण्ड्श्सप्राम्भशमक्तः इतर ( निःपीत ) 
निगला है ( श्रखिल ) समस्त ( भाव ) जीव, पुदूगल, धरम, अधमे , काल, आकाश 


कहान जैन शाखमाला ] निजरा-अधिकार १२४६ 


ऐसे समस्त द्रव्य उनका ( मण्डल ) अतीत, अनागत, वर्तमान अनन्त पर्याय ऐसा 
है ( रस ) रसायनभूत दिव्य औषधि उसका ( प्राग्मार ) समूह उसके द्वारा 
( मत्ता इव ) मन्म हुई हे ऐेसी हे | भावाथे इस प्रकार हे--कोई परम रसायनभूत 
दिज्य औषधि पीता है तो सर्वांग तरंगावलिसी उपजती है उसी प्रफार समस्त 
द्रव्योंके जाननेमें समर्थ है ज्ञान, इसलिए सर्वांग आनन्दतरंगावलिसे गर्मित 
है ॥९-१४१॥ 
( शादू छविक्रीडित ) 

क्लिश्यन्तां स्वयमेव दुष्करतरेमोंत्ोन्मुखेः कर्ममिः 

क्लिश्यन्तां च परे महाव्रततपोभारेण भग्नाश्चिरम । 

साक्षान्मोत्ञ इृदं॑ निरामयप्द॑ सर्वेयमानं स्वयं 

ज्ञानं ज्ञानगुणं विना कथमपि प्राप्तु क्षमन्ते न हि ।१०-१०२। 

“ खण्डान्चय सहित अधथे--- परे इ॒दं ज्ञानं ज्ञानमुणण बिना प्राप्तु कथं अपि 
न हि क्षमन्ते” ( परे ) शुद्धस्रूप अनुभवसे भ्रष्ट हें जो जीव वे ( इदं ज्ञान ) पू्े 
ही कहा है समस्त भेदबिकल्पसे रहित श्ञानमात्र वस्तु उसको ( ज्ञानगुणां बिना ) 
शुद्धस्वरूप अनुभवशक्तिके विना (प्राप्तु) प्राप्त करनेको ( कथं भ्रपि ) हजार उपाय 
किये जाँय तो भी ( न हि क्षमन्ले ) निश्चयसे समथ नहीं होते हैं । कसा है ज्ञान- 
पद १ “साक्षात्‌ मोक्ष” प्रत्यक्षतया सबथा प्रकार मोक्षस्वरूप है । और कैसा है ! 
““निरामयपदं ”” जितने उपद्रव क्लेश हैं उन सबसे रहित हे । और केसा हे! 
“ज्वयं संवेधमानं' ( स्वयं ) आपके द्वारा (संवेद्यमानं) आस्वाद करने योग्य है । 
भावाथ इस प्रकार है कि ज्ञानगुण ज्ञानगुणके द्वारा अनुभवयोग्य है। कारणा- 
न्तरके द्वारा ब्वान गुण ग्राह्म नहीं । कसी है मिथ्यादृष्टि जीवराशि ? “कमभिः 
क्लिश्यन्तां” विशुद्ध शुभोपयोगरूप परिणाम, जेनोक्त प्रश्नका अध्ययन, जीवादि- 
द्रव्योंके स्वरूपका बारबार स्मरण, पश्चपरसेप्ठीकी भक्ति इत्यादि हैं जो अनेक 
क्रियाभेद उनके द्वारा ( विलिश्यन्तां ) बहुत आज्षेप ( घटाटोप ) करते हैं तो करो 
तथापि शुद्ध स्वरूपकी प्राप्ति होगी सो तो शुद्ध ज्ञान द्वारा होगी। केसी है 
करतूति १ ''स्वयं एव दुष्करतरः” (स्वयं एव) सहजपने (दुष्क रतरे:) कष्टसाध्य है। 
भावाथ इस प्रकार हे कि जितनी क्रिया हे वह सब दुःखात्मक है। शुद्धस्वरूप 
अलुभवकी नाई सुखस्वरूप नहीं है। और केसी हे ! “मोप्लोन्युखे:” ( मोक्ष ) 


१२६ श्री समयसार-कलश भगवान्‌ भी कुन्दकुल्द - 


सकलकर्म क्षय. उसकी ( उन्समु्खेः ) परम्परा-आगे मोक्षका कारण होगी ऐसा भ्रम 
त्पन्न होता है सो भूठा है। “च” और केसे हैं मिथ्यादष्टि जीव ? “महावत- 
तपोभारेण चिरं_भग्नाः क्लिश्यन्तां” ( महात्रत ) हिंसा, अनत, स्तेय, अम्नह्य, 
परिग्रहसे रहितपना ( तपः ) महा परीषहोंका सहना उनका ( भार ) बहुत बोझ 
उसके द्वारा (चिरं) बहुत काल पर्यन्त (भग्ना:) मरके चूरा होते हुए (क्लिद्यन्तां) 
बहुत कष्ट करते हैं तो करो तथापि ऐसा करते हुए कमक्षय तो नहीं 
होता ।।१०-१४२॥। 
( दर तबिछम्बित ) 
पदमिदं ननु कर्मदुरासद॑ 
सहजबवोधकलासुलभं किल । 
तत इृद॑ निजबोधकलावलात 
कलयितु यततां सततं जगत ॥११-१४३॥ 
सण्डान्वय सहित अर्थ-- ततः ननु इदं जगत्‌ इृदं पद कलयितु सतत 
यततां”' (ततः:) तिस कारणसे (ननु) अहो (इदं जगत) विद्यमान है जो ब्रेलोक्य- 
वर्ती जीवराशि वह (इदं पद) निविकल्प शुद्ध ज्ञानमात्रवस्तु उसका ( कलयितु ) 
निरन्तर अभ्यास करनेके निमित्त ( सततं ) अखण्ड धाराप्रवाहरूप ( यततां ) यत्न 
करे । किस क्वारणके द्वारा '“निज्रवोधकलाबलात”' ( निजबोध ) शुद्धज्ञान उसका 
( कला ) प्रत्यक्ष अनुभव उसका ( बलात ) समथपना उससे । क्योंकि “किल”! 
निश्रयसे बज्ञानपद “कमेदुरासदं” ( कर्म ) जितनी क्रिया हे उससे ( दुरासदं ) 
अप्राप्य है और १ ''सहजबोधकलासुलभं”' ( सहजबोध ) शुद्धज्ञान उसका ( कला ) 
निरन्तर अनुभव उसके द्वारा ( सुलभं ) सहज ही प्राप्त होता है। भावाथ इस 
प्रकार है कि शुभ अशुभरूप हैं जितनी क्रिया उनका ममत्व छोड़कर एक शुद्ध 
स्वरूप-अनुभव कारण है ॥|११-१४३॥। 
( उपजाति ) 
अवचिन्त्यशक्तिः स्वयमेव देव- 
श्रिन्मात्रचिन्तामणिरेष यस्मात्‌ । 
सवार्थसिद्धाम्तया. विधत्ते 


ज्ञानी .किमन्यस्य परिग्रहेण ॥१२-१४४॥ 


कट्टान जैन शाखमाला ] निज रा-अधिकार १२७ 


खए्डान्चच सहित अथे-- ज्ञानी (ज्ञान) विधत्ते!' (ज्ञानी) सम्यग्दृष्टि जीव 
( ज्ञानं ) निर्विकल्प चिद्रप वस्तु उसको ( विधत्ते ) निरन्तर अनुभवता है । क्‍या 
जानकर १ सर्वाथ सिद्धात्मतया' ) ( सर्वार्थंसिद्ध ) चतुगतिसंसारसम्बन्धी दुःखका 
विनाश, भतीन्द्रिय सुखकी प्राप्ति ( श्रात्मतया ) ऐसा काय सिद्ध होता है जिससे 
ऐसा हे शुद्ध ज्ञानपद । “अन्यस्य परिग्रहेण किं”” ( अन्यस्थ ) शुद्धस्वरूप अनुभव 
उससे बाह्य हैं जितने विकल्प | विवरण--शुभ-अशुभ क्रियारूप अथवा रागादि 
विकल्परूप अथवा द्रव्योंके भेद विचाररूप ऐसे हैं जो अनेक विकल्प उनका 
( परिग्रहेश ) सावधानरूपसे प्रतिपालन अथवा आचरण अथवा स्मरण उसके 
द्वारा ( कि ) कौन कार्यसिद्धि, अपि तु कोई कायसिद्धि नहीं। ऐसा किस 
कारणसे १ “यस्मात्‌ एप) स्वयं चिन्मात्र चिन्तामणि: एवं” ( यस्मात्‌ ) जिस 
कारणसे (एष:) शुद्ध जीववस्तु (स्वयं) आपमें (चिन्मात्रचिन्तामरि:) शुद्ध ज्ञान- 
मात्र ऐसा अनुभव चिन्तामणिरत्न है। ( एवं ) इस बातको निश्रय जानना, 
धोखा कुंड नहीं है। भावाथ इस प्रकार हे कि जिस प्रकार किसी पृण्यवान्‌ 
जीवके हाथमें चिन्तामणिरत्न होता है, उससे सब मनोरथ पूरा होता है, बह 
जीव लोहा, तांबा, रूपा ऐसी धातुका संग्रह करता नहीं उसी प्रकार सम्यर्दृष्टि 
जीवके पास शुद्धसस्‍्वरूप-अनुभव ऐसा चिन्तामणि रत्न है, उसके द्वारा सकल 
कम क्षय होता है। परमात्मपदकी प्राप्ति होती है। अतीन्द्रिय मुखकी प्राप्ति 
होती है। वह सम्पर्दष्टि जीव शुभ-अशुभरूप अनेक क्रियाविकल्पका संग्रह 
करता नहीं, कारण कि इनसे कायसिद्धि नहीं होती । और कैसा है ? “अचिन्त्य- 
शक्तिः” वचनगोचर नहीं है महिमा जिसकी ऐसा हे ? और केसा है ! “'देवः” 
परम पूज्य है ।।१२-१४४॥।। 

( बसन्ततिलका ) 


इत्थं. परिग्रहमपास्थ समस्तमव 
सामान्यतः स्वपरयोरविवेकहेतुम । 
अज्ञानमुज्मितुमना अधुना विशेषाद 
भूयस्तमेव परिहत्तु मय॑ प्रवृत्त: ॥१३-१४५॥ 


- खरण्डान्चयय सहित अर्थे-- 'अधुना अय॑ भूयः प्रवृत्त:'” (अ्रधुना) यहाँ से 
आरम्भ कर (ग्रय॑ं ) ग्रन्थका कर्ता ( भूयः प्रवृत्त: ) कुछ विशेष कहनेका उधम 


१९८ भी समयसार-कलश [ भगवान भी कुन्दकुन्द- 


करता है | केसा है ग्रन्थका कर्ता ? “अज्ञानं उज्मितुमना'' ( भ्रज्ञानं ) जीवका 
कमंका एकत्वबुद्धरप मिथ्यात्वभाव वह ( उज्मितुमना ) जेसे छूटे बसा है 
अभिप्राय जिसका ऐसा है। क्‍या कहना चाहता है ! “तं एवं विशेषात्‌ 
परिहतु ”” ( तं एवं ) जितना पर द्रव्यरूप परिग्रह है उसको (विशेषात्‌ परिहतु”) 
भिन्न-भिन्न नामोंके विवरण सहित छोड़नेके लिए अथवा छुड़ानेके लिए। 
यहाँ तक कहा सो क्या कहा १ “हत्थं समस्त एवं परिग्रह सामान्यतः अपास्य”” 
(इत्थं) यहाँ तक जो कुछ कहा सो ऐसा कहा (समस्त एवं परिग्रहं) जितनी पुद्गल 
कमकी उपाधिरूप सामग्री उसको ( सामान्यतः भ्रपास्य ) जो कुछ परद्रव्य सामग्री 
है सो त्याज्य हे ऐसा कहकर परद्रव्यका त्याग कहा। अब विशेषरूप कहते हैं । 
विशेषाथ इस प्रकार है--जितना परद्रव्य उतना त्याज्य है ऐसा कहा । अब 
क्रोध परद्रव्य है, इसलिए त्याज्य है। मान परद्रव्य है, इसलिए त्याज्य है 
इत्यादि । भोजन परद्रव्य है, इसलिए त्याज्य है। पानी पीना पर द्रब्य है, 
इसलिए त्याज्य है। केसा है पर द्रव्य परिग्रह ? “स्वपरयोः अविवेकहेतु”' 
( स्व ) शुद्धचिद्र पमात्र वस्तु (परयो:) द्रव्यकम, भावकम, नोकम उनके (अविवेक) 
एकत्वरूप संस्कार उसका (हेतु) कारण हे । भावाथ इस प्रकार है कि मिथ्यादृष्टि 
जीवकी जीव कममें एकलवबुद्धि है, इसलिए मिथ्यादृष्टिके पर द्रव्यका परिग्रह 
घटित होता है । सम्यग्दृष्टि जीवके भेदबुद्धि है, इसलिए परद्रव्यका परिग्रह घटित 
नहीं होता । ऐसा अथ यहाँ से लेकर कहा जायगा ॥|१३-१४४५॥ 
५ ( स्वागता ) 

पृ बद्दनिजकर्म विपाकात 

ज्ञानिनो यदि भवत्युपभोगः । 

तद्भवत्॑थ व रागवियोगात्‌ 

नूनमेति न परिग्रहभावम ॥१४-१४६॥ 


खण्डान्यय सहित अर्थे-- यदि ज्ञानिन! उपभोग! भवति तत्‌ भवतु”” 
(यदि) जो कदाचित्‌ (ज्ञानिन:) सम्यरदृष्टि जीवके (उपभोग:) शरीर आदि सम्पू् 
भोगसामग्री (भवति) होती हे--सम्यग्दष्टि जीव भोगता है (तत) तो ( भवतु ) 
सामग्री होवे। सामग्रीका भोग भी होवे, “नूनं परिग्रहमावं न एति” ( नून॑ ) 
निश्चयसे (परिग्रहभाव॑) विषय-सामग्रीकी स्वीकारता ऐसे अभिप्रायकोी ( न एति ) 


कट्दान जैन झाक्षमाला ] निरजेरा-अधिकार १२६ 


नहीं प्राप्त होता है। किस कारणसे ! “अथ च रागवियोगात्‌”' ( भ्रथ च ) वहाँ से 
लेकर सम्यग्दष्टि हुआ, ( रागवियोगात्‌ ) वहाँ से लेकर विषयसामग्रीमें राग, दष, 
मोहसे रहित हुआ, इस कारणसे | कोई प्रश्न करता है कि ऐसे विरागीके-- 
सम्यग्दश्टि जीवके विषयसामग्री क्‍यों द्वोती हे ? उत्तर इस प्रकार है-- पूबबद्ध- 
निजकम विपाकात्‌”” ( पूर्वबद्ध ) सम्यक्त्व उत्पन्न होनेके पहले मिथ्यादृष्टि जीब 
था, रागी था, वहाँ रागभावके द्वारा बाँधा था जो ( निजकर्म ) अपने प्रदेशोंमें 
ज्ञानावरणादिरूप कार्मणबवगणा उसके ( विपाकात ) उदयसे । भावाथ इस प्रकार 
है कि राग द प्‌ मोह परिणामके मिटने पर द्रव्यरूप बाह्य सामग्रीका भोग बन्धका 
कारण नहीं है, निजेराका कारण है, इसलिए सम्यम्दृष्टि जीव अनेक प्रकारकी 
विषयसामग्री मोगता है परन्तु रंजक परिणाम नहीं है, इसलिए बन्ध नहीं है, पूर्बमें 
बाँधा था जो कम उसकी निजरा है ॥१४-१४६॥। 
( स्वागता ) 


वेयवेदकविभावचललाद 

वेय्यते न खलु कांज्षितमेव । 

तेन कांच्ति न किब्चन विद्वान्‌ 

सवंतो>प्यतिविरक्षिमुपैति ॥१४-१४७॥ 

खष्ड|न्वय सहित अर्थ--  तेन विद्वान्‌ किश्वन न कांक्षति”' (तेन) 

तिस कारणसे ( विद्वान ) सम्यग्दष्टि जीव ( किशख्वनन ) कमका उदय करता है 
नाना प्रकारकी सामग्री उसमेंसे कोई सामग्री ( न कांक्षति ) कमकी सामग्रीमें कोई 
सामग्री जीवको सुखका कारण ऐसा नहीं मानता है, सब सामग्री दुःखका कारण 
ऐसा मानता है। और केसा है सम्यर्दृष्टि जीव ? “सबंतः अतिविरक्ति उपति"' 
( स्वतः ) जितनी करमेंजनित सामग्री है उससे मन, वचन, काय त्रिशुद्धिके द्वारा 
( भ्रतिविर्रक्ति ) सबंधा त्यागरूप ( उपैति ) परिणमता है । किस कारणसे ऐसा 
है? “यतः खलु कांक्षितं न वेयते एब'' (यत:) जिस कारणसे ( खलु ) निश्चयसे 
(कांक्षितं) जो कुछ चिन्तवन किया है वह (न वेद्यते) नहीं प्राप्त होता है। (एव) 
ऐसा दी हे | किस कारणसे १ ''वेधवेदकबिभावचलत्वात्‌”' ( वेद्य ) बांछी ( इच्छी ) 
जाती है जो वस्तुसामग्री, (वेदक) वांछारूप जीवका अशुद्धपरिणाम, ऐसे हैं (विभाव) 
दोनों अशुद्ध विनर कमंजनित, इस कारणसे ( चलत्वात्‌ ) क्षण प्रति क्षण प्रति 


१३० भी समयसार-कलश [ भगवान भी कुन्दकुन्द- 


औरसा होते हैं। कोई अन्य चिन्ता जाता है, कुछ अन्य होता है। भावाथ इस 
प्रकार है कि अशुद्ध रागादि परिणाम तथा विषयसामग्री दोनों समय समय प्रति 
विनथर हैं, इसलिए जीवका स्वरूप नहीं | इस कारण सम्यग्दृष्टिके ऐसे भावोंका 
सवथा त्याग है | इसलिए सम्पस्दश्िको बन्‍्ध नहीं है, निजरा है ।।१५-१४७॥ 

( स्वागता ) 


ज्ञानिनो न हि परिग्रहभाव॑ 

कर्म रागरसरिक्वतयैति । 

रंगयुक्तिरकपायितवस्त्रे 

स्वीकृतेव हि बहिलु ठतीह ॥१६-१४८॥ 

स्वण्डान्वय सहित झर्थ-- कम ज्ञानिनः परिग्रहभावं॑ न हि एति'' 

( कम ) जितनी विषयसामग्री भोगरूप क्रिया हे वह ( ज्ञानिनः ) सम्यर्दृश्टि जीवके 
( परिग्रहभाव ) मम्रतारूप स्वीकारपनेकी ( न हि एति ) निश्चयसे नहीं प्राप्त 
होती है । किस कारणसे ? “रागरपरिक्ततया” ( राग ) कमकी सामग्रीको 
आपा जानकर रंजक परिणाम ऐसा जो ( रस ) वेग, उससे ( रिक्ततया ) रीता 
है, ऐसा भाव होनेसे । दृश्टान्त कहते हें--''हि हह अकपायितव प्ले रंगयुक्तिः 
बहिः लुठति एव” ( हि ) जेसे ( इह ) सब लोकमें प्रगठ है कि ( श्रकषायित ) 
नहीं लगा है हरहा फिटकरी लोद जिसको ऐसे ( वस्त्रे ) कपड़ामें ( रंगयुक्ति: ) 
मजीठके रंगका संयोग क्रिया जाता है तथापि ( बहिः लुठति ) कपड़ासे नहीं 
लगता है, बाहर बाहर फिरता है उस प्रकार । भावाथ ऐसा है कि सम्यस्दृष्टि 
जीवके पंचेन्द्रिय विषयसामग्री हे, भोगता भी है। परन्तु अन्तरंग राग दर प 
मोहभाव नहीं है, इस कारण कमका बन्ध नहीं है, निजरा है । कसी है रंगयृक्ति ! 


“स्वीकृता” कपड़ा-रंग इकट्ठा किया है १ ६-१४८॥ 
( स्वागता ) 


ज्ञानवान्‌ खरसतो<पि यतः स्यात 
. स्वरागरसवर्जनशीलः । 


लिप्यते सकलकम भिरेषः 
कमंमध्यपतितो5पि ततो न ॥१७-१४६॥ 


कहान जेन शाखमाला ] निणरा-अधिकार १३१ 


स्वण्डान्वय सहित अर्थ-- “यतः ज्ञानवान्‌ स्वरसतः अपि सबरागरस- 
बर्जनशीलः स्थात्‌”! ( यतः ) जिस कारणसे ( ज्ञानवान ) शुद्धस्वरूप अनुभवशीली 
है जो जीव वह ( स्वरसतः ) विभाव परिणमन मिटा हे, हस कारण शुद्धतारूप 
द्रव्य परिणमा है, इसलिए ( सवेराग ) जितना राग द्वंप मोहपरिणामरूप (रस) 
अनादिका संस्कार, उससे ( वर्जनशीलः स्यात्‌ ) रहित है स्वभाव जिसका 
ऐसा है। “ततः एपश कममध्यपतितः अपि सकलकमंमिः न लिप्यते” ( ततः ) 
तिस कारणसे ( एष: ) सम्यग्दष्टि जीव ( कर्म ) कमके उदयजनित अनेक 
प्रकारकी भोगसामग्री उसमें ( मध्यपतित: भ्रपि ) पंचेन्द्रिय भोगसामग्री भोगता 
है, सुख दःखको प्राप्त होता है तथापि ( सकलकरमंभि: ) आठों प्रकारके हैं जो 
ज्ञानावरणादि कम, उनके द्वारा (न लिप्यते ) नहीं बाँधा जाता है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि अन्तरंग चिकनापन नहीं है, इससे बन्ध नहीं होता है, निजरा 
होती है ।१७-१४९॥ 


( शादू लब्षिक्रीढित ) 


याटक्‌ ताटगिहास्ति तस्य वशतो यस्य स्वभावो हि यः 
कतु॒ नेष कथश्नापि हि परेरन्यादशः शक्यते। 
अज्ञान न कदाचनापि हि भवेज्ज्ञानं: भवत्सन्ततं 
तानिन्‌ भु ₹, परापराधजनितो नास्तीह बन्धस्तव ।१८-१५०। 


खण्डान्धय सहित अर्थ-- यहाँ कोई प्रश्न करता है कि सम्यग्दष्टि जीव 
परिणामसे शुद्ध है तथापि पंचेन्द्रिय विषय भोगता है सो विषयको भोगते हुए 
कमका बन्ध है कि नहीं हे ? समाधान इस प्रकार है कि कर्मका बन्ध नहीं है । 
'जानिन्‌ भ्रु एव” ( ज्ञानिन्‌ ) भो सम्यग्दृष्टि जीव | ( भु क्षय ) कमेके उदयसे प्राप्त 
हुई है जो भोगसामग्री उसको भोगते हो तो मोगो “तथापि तव बन्धः नास्ति! 
( तथापि ) तो भी ( तव ) तेरे (बन्धः) ज्ञानावरणादि कमंका आगमन (नास्ति) 
नहीं हे । केसा बन्ध नहीं है ? “परापराधजनितः” ( पर ) भोगसामग्री, उसका 
( अ्रपराध ) भोगनेमें आना / उससे ( जनित: ) उत्पन्न हुआ | भावाथ इस प्रकार 
है--सम्यर्दृष्टि जीवकी विषयसामग्री भोगते हुए बन्ध नहीं है, निजरा हे। 
कारण कि सम्यग्दष्टि जीव स्ंथा अवश्यकर परिणामोंसे शुद्ध है। ऐसा ही 


१३२ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्द- 


वस्तुका स्वरूप है। परिणामोंकी शुद्धता रहते हुए बाह्य भोगसामग्रीके द्वारा बन्ध 
किया नहीं जाता । ऐसा वस्तुका खरूप है। यहाँ कोई आशंका करता है कि 
सम्यग्दृष्टि जीव भोग भोगता है सो भोग भोगते हुए रागरूप अशुद्ध परिणाम 
होता होगा सो उस रागपरिणामके द्वारा बन्ध होता होगा सो ऐसा तो नहीं । 
कारण कि वस्तुका स्वरूप ऐसा है जो शुद्ध ज्ञान होनेपर भोगसामग्रीको भोगते 
हुए सामग्रीके द्वारा अशुद्धरूप किया नहीं जाता । कितनी ही भोगसामग्री भोगो 
तथापि शुद्धज्ञान अपने स्वरूप-शुद्ध ज्ञानस्वरूप रहता है। वस्तुका ऐसा सहज 
है। ऐसा कहते हैं--'ज्ञानं कदाचनापि अज्ञानं न भवेत्‌” (ज्ञान ) शुद्ध 
स्वभावरूप परिणमा है आत्मद्रव्य, वह ( कदाचन अपि ) अनेक प्रकार भोग- 
सामग्रीकों भोगता हुआ अतीत, अनागत, वर्तमान कालमें ( भ्रज्ञान ) विभाव 
अशुद्धरागादिरूप ( न भवेत्‌ ) नहीं होता । कैसा है ज्ञान! “सन्त भवत्‌' 
शाश्वत शुद्धत्वरूप जीवद्रत्य परिणमा है, मायाजालके समान क्षण विनश्वर 
नहीं है। आगे दृष्टान्तके द्वारा वस्तुका स्वरूप साधते हें---''हि यस्य वशतः यः 
यादक्‌ स्वरभावः तस्य तादक हृह अस्ति” ( हि ) जिस कारणसे ( यस्य ) जिस 
किसी वस्तुका ( यः याहक्‌ स्वभाव: ) जो स्वभाव जेसा स्वभाव है वह ( वशतः ) 
अनादि-निधन है ( तस्य ) उस वस्तुका ( ताहक्‌ इह भ्रस्ति ) बसा ही है । जिस 
प्रकार शंखका श्वेत स्वभाव है, श्वेत प्रगट है उसी प्रकार सम्यन्दृष्टिका शुद्ध परि- 
णाम होता हुआ शुद्ध है। “'एपः परे! कथश्वन अपि अन्यादशः कतु न शक्यते”” 
( एष: ) बस्तुका स्वभाव ( परे: ) अन्य वस्तुके किये ( कथश्वन अभ्रपि ) किसी 
प्रकार ( अन्याहश: ) दूसरेरूप ( कतु ) करनेको ( न शक्यते ) नहीं समथ है । 
भावाथ इस प्रकार है कि स्वभावसे श्वेत शंख है सो शंख काली मिट्टी खाता है, 
पीली मिट्टी खाता है, नाना वण मिट्टी खाता है । ऐसी मिट्टी खाता हुआ शंख 
उस मिट्टीके रंगका नहीं होता है, अपने श्वेतरूप रहता है । वस्तुका ऐसा ही 
सहज है । उसी प्रकार सम्यर्दृष्टि जीव स्वभावसे राग द्रपष मोहसे रहित शुद्ध 
परिणामरूप है, वह जीव नाना भ्रकार भोगसामग्री भोगता है तथापि अपने शुद्ध 
परिणामरूप परिणमता है। सामग्रीके रहते हुए अशुद्धरूप परिणमाया जाता 
नहीं ऐसा वस्तुका स्वभाव है, इसलिए सम्यर्दष्टिफे कमका बन्‍्ध नहीं है, 
निजरा है ॥१८-१४५०॥। 
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( शादू लविक्रीड़ित ) 


ज्ञानिन्‌ कम न जातु कतु मुचितं किथित्तथाप्युच्यते 
भुक्ते हन्त न जातु मे यदि परं दुभु क्व एवासि भोः । 
बन्धः स्थादुपभोगतो यदि न तत्कि कामचारो3स्ति ते 
तज्ञानं सन्‍्वस बन्धमेष्यपरथा स्वस्यापराधादूभू बम ॥१६-१५४१॥ 


. खण्डान्यय सहित अर्थे-- ज्ञानिन जातु कम कतु न उचित” ( ज्ञानिन ) 
हे सम्यग्दृष्टि जीव ! ( जातु ) किसी प्रकार कभी भी (कर्म) ज्ञानावरणादि कर्मरूप 
पृद्गलपिण्ड (कतु) बाँधनेकी (न उचितं) योग्य नहीं है | भावाथ इस प्रकार है 
कि सम्यस्दृष्टि जीवके कमंका बन्ध नहीं है। “तथापि किल्चित्‌ उच्यते”” (तथापि) 
तो भी ( किश्वित्‌ उच्यते ) कुछ विशेष हे वह कहते हैं--''हन्त यदि में परं न 
जातु भ्ुक्षे भोः दुश्ु क्तो एव असि” (हन्त) कड़क बचनके द्वारा कहते हैं | (यदि) 
जो ऐसा जानकर भोगसामग्रीको भोगता है कि (मे) मेरे ( परं न जातु ) कमका 
बन्ध नहीं है । ऐसा जानकर ( शुक्षे ) पंचेन्द्रियविषय मोगता है तो ( भो: ) अहो 
जीव ! ( दुश्च क्त: एव भ्रसि ) ऐसा जानकर भोगोंका भोगना अच्छा नहीं | कारण 
कि वस्तुस्वरूप इस प्रकार हे--'यदि उपभोगतः बन्धः न स्यात्‌ तत ते कि 
कामचारः अस्ति”” (यदि) जो ऐसा है कि ( उपभोगतः ) भोग सामग्रीको भोगते 
हुए ( बन्धः न स्थात्‌ ) ज्ञानावरणादि कमेका बन्ध नहीं है (तत्‌ ) तो (ते) अहो 
सम्यग्दृष्टि जीव ! तेरे ( कामचार: ) स्वेच्छा आचरण ( कि भ्रस्ति ) क्या ऐसा है 
अपि तु ऐसा तो नहीं है। भाषाथ इस प्रकार है कि सम्यस्दष्टि जीवके कमका 
बन्ध नहीं है । कारण कि सम्यग्दृष्टि जीव राग द्वष मोहसे रहित हे । वही सम्य- 
रृष्टि जीव, यदि सम्यक्त्व छूटे मिथ्यात्वरूप परिणमे तो, ज्ञानावरणादि करमे- 
बन्धको अवश्य करे; क्योंकि मिथ्यादृष्टि होता हुआ राग द प्‌ मोहरूप परिणमता 
है--ऐसा कहते हैं। “'ज्ञानं सर बस”” सम्यग्दधि होता हुआ जितने काल प्रवतेता 
है उतने काल बन्ध नहीं हे ““अपरथा स्वस्थ अपराधात्‌ बन्ध॑ भ्रुवं एपि”! ( भ्रप- 
रथा ) मिथ्यादृष्टि होता हुआ ( स्वस्थ भ्रपराधात्‌ ) अपने ही दोषसे-रागादि 
अशुद्धरूप परिणमनके कारण ( बन्धं ध्रुवं एपि ) ज्ञानावरणादि कमंबन्धकों तू ही 
अवश्य करता है ॥१९-१५१॥ 


१३४ श्री समयसार-कलश [ अगबान श्री कुन्दकुन्द- 


( शादू लब्िक्रीित ) 
कर्तारं स्वफलेन यत्किल बलात्कर्मेव नो योजयेत 
कुवांण: फललिप्सुरेव हि फलं प्राप्नोति यत्कर्मण: । 
तानं संस्तदपास्तरागरचनो नो बध्यते कर्मणा 
कुवांणो5पि हि कर्म तत्फलपरित्यागेकशीलो मुनि: ।२०-१४२। 


खणए्डान्वथ सहित अर्थ---' तत्‌ पुनिः कमंणा नो बध्यते” ( तत्‌ ) 
तिस कारणसे ( मुनि: ) शुद्धस्वरूप अनुभव विराजमान सम्यर्दृष्टे जीव (कर्मणा) 
ज्ञानावरणादि कमेसे ( नो बध्यते ) नहीं बँधता है । केसा है सम्पस्दृष्टि जीव 
//हि कम कुर्वाणः अपि” (हि ) निश्चसे ( कर्म ) कमंजनित विषयसामग्री भोग- 
रूप क्रियाको ( कुर्वाण: भ्रपि ) करता हे--यथपि भोगता है तो भी ““तत्फलपरि 
त्यागेकशीलः”” ( तत्फल ) कमजनित सामग्रीमें आत्मबुद्धि जानकर रंजक परिणाम- 
का (परित्याग) सवंधा प्रकार स्वीकार छूट गया ऐसा है (एक) सुखरूप (शील:) 
स्वभाव जिसका, ऐसा है । भावाथ इस प्रकार है कि सम्यग्दृष्टि जीवके 
विभावरूप मिथ्यात्व परिणाम मिट गया है, उसके मिठनेसे अनाकुलत्वलक्षण 
अतीन्द्रिय सुख अनुभवगोचर हुआ है । और केसा है ! “ज्ञानं सन्‌ 
तदपास्तरागरचनः” ज्ञानमय होते हुए दूर किया हे रागभाव जिसमेंसे ऐसा 
है। इस कारण कमजनित हैं जो चार गतिकी पर्याय तथा पंचेन्द्रियोंके 
भोग वे समस्त आकुलतालक्षण दुःखरूप हैं । सम्यरदृष्टि जीव ऐसा ही 
अनुभव करता है । इस कारण जितना कुछ साता-असातारूप कमंका उदय, 
उससे जो कुंछ इृष्ट विषयरूप अथवा अनिष्ट विषयरूप सामग्री सो सम्यग्दष्टिके 
सब अनिष्टरूप है। इसलिए जिस प्रकार किसी जीवके अशुभ कमके उदय 
रोग, शोक, दारिद्र आदि होता है, उसे जीव छोड़नेको बहुत ही करता है 
परन्तु अशुभ कमके उदय नहीं छूटता है, इसलिए भोगना ही पड़े । उसी 
प्रकार सम्यग्दष्टि जीवके, पूवमें अज्ञान परिणामक्रे द्वारा बांधा हे जो सातारूप 
असातारूप कम उसके उदय अनेक प्रकार विषयसामग्री होती है, उसे 
सम्यग्दृष्टि जीव दुःखरूप अनुभवता है, ओोड़नेको बहुत ही करता है। परन्तु 
जब तक क्षपकश्नेणि चढ़े तब तक छूटना अशक्य है, इसलिए परवश हुआ 
भोगता हे। हृदयमें अत्यन्त विरक्त हे, इसलिए अरंजक है, इसलिए भोग 
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सामग्रीको भोगते हुए कमका बन्ध नहीं है, निजरा है। यहाँ दृशन्त कहते 
हैं---'यत्‌ किल कम कतार स्वफलेन बलात योजयेव्‌” ( यत्‌ ) जिस कारणसे 
ऐसा है । ( किल ) ऐसा ही है, सन्देह नहीं कि ( कर्म ) राजाकी सेवा आदिसे 
लेकर जितनी कमभूमिसम्बन्धी क्रिया ( कर्तारं ) क्रियामें रंजक होकर-तन्मय 
होकर करता है जो कोई पुरुष उसको, ( स्वफलेन ) जिस प्रकार राजाकी सेवा 
करते हुए द्रव्यकी प्राप्ति, भूमिकी प्राप्ति, जेसे खेती करते हुए अन्नकी प्राप्ति-- 
( बलात्‌ योजयेत्‌ ) अवश्यकर कता पुरुषका क्रियाके फलके साथ संयोग होता 
है। भावाथे इस प्रकार है कि जो क्रियाको नहीं करता उसको क्रियाके फलकी 
प्राप्ति नहीं होती । उसी प्रकार सम्पग्दष्टि जीवकों बन्ध नहीं होता, निजेरा 
होती है। कारण कि सम्यर्दष्टि जीब भोगसाम्ग्री क्रियाका कर्ता नहीं है, 
इसलिए क्रियाका फल नहीं हे कमका बन्ध, वह तो सम्यस्दश्िके नहीं है । 
दृष्टान्तसे ,दृह़ करते हैं--'यत्‌ कुर्वाणः फललिप्सुः ना एवं हि कमंणः फल 
प्राप्नोति!' ( यत्‌ ) जिस्त कारणसे पूर्वोक्त नाना प्रकारकी क्रिया ( कुर्वाणः ) 
कोई करता हुआ ( फललिप्सु: ) फलकी अभिलाषा करके क्रियाकों करता है 
ऐसा ( ना ) कोई पुरुष ( कर्ण: फल ) क्रियाके फलको ( प्राप्नोति ) प्राप्त 
होता है। भावार्थ इस प्रकार है--जो कोई पुरुष क्रिया करता है, निरभिलाष 


होकर करता है उसको तो क्रियाका फल नहीं है ॥॥२०-१५२॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 


त्यक्तं येन फलं स कर्म कुरुते नेति प्रतीमो वर्य 
ग्तस्यापि कुतो5पि किश्विदपि तत्क्मांवशेनापतेत्‌ । 

तस्मिन्नापतिते त्वकम्पपरमन्नानस्वभाव स्थितो 
तानी कि कुरुते5थ कि न कुरुते कमेति जानाति कः ।२१-१४३। 
खश्डान्वय सहित अर्थे--- 'येन फल त्यक्तं स कम कुरुते इति वर्य॑ 
न प्रतीमः” ( येन ) जिम सम्पर्दष्टि जीवने ( फल त्यक्तं ) कमके उदयसे है जो 
भोगसामग्री उसका ( फल ) अमिलाष ( त्यक्तं ) सबंथा ममत्व छोड़ दिया है 
( सः ) वह सम्यरदृष्टि जीव ( कम कुरुते ) ब्ञानावरणादि कमको करता है ( इति 
बयं न प्रतीम: ) ऐसी तो हम प्रतीति नहीं करते । भावाथ इस प्रकार है कि जो 
कमके उदयके प्रति उदासीन है उसे कमका बन्ध नहीं है, निजरा है। “किन्तु” 


१३६ श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुल्द- 


कुछ विशेष--' अस्य अपि” इस सम्यर्दष्टिक भी. “अवशेन कुतः अपि किलित्‌ 
अपि कर्म आपतेत्‌”' ( भ्रवशेन ) बिना ही अभिलाप किये बद्धात्कार ही ( कुतः 
प्रपि किश्वित्‌ भ्रपि कम ) पहले ही बाँधा था जो ज्ञानावरणादि कम, उसके 
उदयसे हुई है जो पंचेन्द्रियविषयभोगक्रिया वह ( आपतेत्‌ ) प्राप्त होती है ।' 
भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार किसीकों रोग, शोक, दारिद्र बिना ही 
वांढाके होता है उसी प्रकार सम्यम्दृष्टि जीवके जो कोई क्रिया होती है सो बिना 
ही बांदके होती है।“तस्मिन्‌ आपतिते” अनिच्छक है सम्यग्दृष्टि पुरुष, 
उसको बलात्कार होती है भोगक्रिया, उसके होते हुए “ज्ञानी कि कुरुते!” 
( ज्ञानी ) सम्यग्दृष्टि जीव ( कि कुरुते ) अनिच्छक होकर कर्मके उदयमें क्रिया 
करता है तो क्रियाका कर्ता हुआ क्या ! “अथ न कुरुते” संथा क्रियाका 
कर्ता सम्यग्दष्टि जीव नहीं है। किसका कर्ता नहीं है ? “कम इति'” भोगक्रिया- 
का | कैसा है सम्यर्दष्टि जीव ! “जञानाति कः”' ज्ञायकस्वरुपमात्र है। तथा 
कैसा है सम्यस्दष्टि जीव ? “अकम्पपरमन्नानस्वभावे स्थितः” निश्चल परम 
वानस्वभावमें स्थित है ।।२१-१४५३॥ 
( शादू लबिक्रीडित ) | 
सम्यग्दष्टय एवं साहसमिदं कतु चमनते परं 
यद्दज 5पि पतत्यमी भयचललेलोक्यमुक़ाध्वनि । 
सवामेव निसगंनिर्भयतया शंकां विहाय स्वयं 
जानन्तः स्वमवध्यबोधवपुषं बोधाच्न्यवन्ते न हि ।२२-१५४४। 
खरणडान्वय सहित अर्थे--  सम्यग्दष्टयः ' एवं इद॑ साहस कतु 
क्षमन्ते'' ( सम्यग्हृष्टय: ) स्वभावगुणरूप परिणामी है जो जीवराशि वह ( एवं ) 
निश्चयसे ( इदं साहसं ) ऐसा धीरपना (कतु ) करनेके लिए (क्षमन्ते) समर्थ होती 
है। कसा है साहस! “पर” सबसे उत्कृष्ट है। कौन साहस ! “यत बज 
पतति अपि अमी बोधात्‌ न हि च्यवन्ते” ( यत्‌ ) जो साहस ऐसा है कि ( व्ञे 
पतति भ्रपि ) महान्‌ वज़के गिरने पर भी ( भ्रमी ) सम्यर्धष्टि जीवराशि 
( बोधात्‌ ) शुद्धस्वरूपके अनुभवसे (न हि च्यवन्ते ) सहज गुणसे स्खलित 
नहीं होती है | भावाथ इस प्रकार है--कोई अज्लानी ऐसा मानेगा कि 
सम्यग्दृष्टि जीवफे साताकमेके उदय अनेक प्रकार शहृष्ट मोगसामग्री होती है, 
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असाताकमके उदय अनेक प्रकार रोग, शोक, दारिद्र, परीपह, उपसर्ग इत्यादि 
अनिष्ट सामग्री होती है, उसको भोगते हुए शुद्धस्वरूप अनुभवसे चूकता होगा । 
उसका समाधान इस प्रकार है कि अनुभवसे नहीं चूकता है, जेसा अनुभव 
है बसा ही रहता है, बस्तुका ऐसा ही स्वरूप है। कैसा हे वज्ञ ! “भयचल- 
त्ेलोक्यमुक्ताध्वनि” ( भय ) बज्ञके गिरने पर उसके त्राससे ( चलत ) चलायमान 
ऐसी जो ( त्रैलोक्य ) सब संसारी जीवराशि, उसके द्वारा ( मुक्त ) छोड़ी गई है 
( भ्रध्वनि ) अपनी अपनी क्रिया जिसके गिरने पर, ऐसा है वज्ञ । भावाथथ इस 
प्रकार है--ऐसा है उपसग परीपह जिनके होनेपर मिथ्यादृष्टिको ज्ञानकी सुध 
नहीं रहती है । कसे हैं सम्पस्दर्टि जीव ! “'स्वं जानन्तः”” ( स्व ) शुद्ध चिद्र पको 
(जानन्तः) प्रत्यक्षरूपसे अनुभवते हैं | कैसा हे स्व १ “अवध्यवोधवपुषं”” (प्रबध्य) 
शाश्वत जो ( बोध ) ज्ञानपुण, वह है ( वपुषं ) शरीर जिसका, ऐसा है । क्‍या 
करके ( अनुभव करता है ! ) “'सर्वा एव शंकां विहाय”' ( सर्वा एव ) सात प्रकारके 
( शकां ) भयको ( विहाय ) छोड़कर । जिस प्रकार भय छूटता है उस प्रकार 
कहते हैं--''निसगेनिर्भयतया” ( निसगे ) स्वभावसे ( निर्भवतया ) भयसे 
रहितपना होनेसे । भावाथ इस प्रकार है--सम्यस्दष्टि जीवॉका निर्भेय स्वभाव है, 
इस कारण सहज ही अनेक प्रकारके परीपह-उपसगंका भय नहीं है। इसलिये 
सम्यग्दष्टि जीवको कमका बन्ध नहीं है, निजरा है। केसे है निर्मयपना ? “स्वयं” 
एसा सहज है ||२२-१५४॥ 
( शादू लब्िक्रीडित ) 
लोक: शाश्वत एक एप मसकलव्यक़ो विविक्वात्मन- 
श्चिल्लोक॑ स्वयमव केवलमयं यकज्ञोकयत्येककः । 
लोको5यं न तवापरस्तदपरस्तस्यास्ति तद्भी: कुतो 
निश्शंकः सततं स्वयं स सहजं ज्ञानं सदा विन्दति ॥२३-१५४५। 
“ खण्डान्यय सहित अर्थ-- 'स सहज ज्ञान स्वयं सतत सदा विन्द'ति”! 
( सः ) सम्यर्दृष्टि जीव ( सहज ) स्वभाव ही से ( ज्ञानं ) शुद्ध चतन्यवस्तुको 
(“विन्दति ) अनुभवता है--आस्वादता है । केसे अनुभवता है १ ( स्वयं ) अपनेमें 
आपको अनुभवता है । किस काल १ ( सततं ) निरन्तररूपसे ( सदा ) अतीत, 


अनागत, वर्तमानमें अनुभवता है। केसा हे सम्पर्दष्टि जीव १ ““निःशंकः”” 
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सात भयोंसे रहित है । कसा होनेसे ! ““तस्य तड्डीः कुतः अस्ति” ( तस्य ) उस 
सम्पन्दष्टिके ( तड़ीः ) इदलोफभय, परलोकभय ( कुतः भ्रस्ति ) कहाँ से होवे ९ 
अपि तु नहीं होता | जेसा विचार करते हुए भय नहीं होता वैसा कहते हैं-- 
“तब अय॑ लोकः तदपरः अपरः न”? ( तव ) भो जीव | तेरा ( श्रयं लोक: ) 
विद्यमान है जो चिद्रपमात्र वह लोक है। ( तदपरः ) उससे अन्य जो कुछ 
है हहलोक, परलोक | विवरण--हहलोक अर्थात्‌ वर्तमान पर्याय, उसमें ऐसी 
चिन्ता कि पर्याय पयन्‍्त सामग्री रहेगी कि नहीं रहेगी । परलोक अर्थात्‌ यहाँ से 
मर कर अच्छी गतिमें जाबेंगे कि नहीं जावेंगे ऐसी चिन्ता | ऐसा जो ( अ्रपर: ) 
हहलोक, परलोक पर्यायरूप ( न ) जीवका स्वरूप नहीं है । “यत्‌ एपश अय॑ लोक 
केवल चिल्लोकं स्वयं एवं लोकयति”” ( यत्‌ ) जिस कारणसे ( एव: अ्रयं लोक: ) 
अस्तिरूप है जो चेतन्यलोक वह ( केवल ) निर्विकल्प है| ( चिन्नोक स्वयं एव 
लोकयति ) ज्ञानसरूप आत्माको स्त्रयं ही देखता है। भावाथ इस प्रकार है कि 
जो जीवका स्वरूप श्वानमात्र सो तो ज्ञानमात्र ही है। कैसा है चेतन्‍्यलोक ? 
“शाश्रतः” अविनाशी है। ओर केसा हे? “एककः” एक वस्तु है। और 
केसा है ? “सकलब्यक्तः” (सकल) त्रिकालमें (व्यक्त:) प्रगट है। किसको प्रगट 
है? “विविक्तात्मन:” (विविक्त) भिन्न है ( भ्रात्मनः ) आत्मस्वरूप जिसको ऐसा 
है जो भेदज्ञानी पुरुष, उसे ॥२३-१४५॥ 


( शादू छत्रिक्रीडित ) 


एपेकेव हि वेदना यदचलं ज्ञानं स्वयं वेयते 
निर्भेदोदितवेद्वेदकबलादेक॑ सदानाकुले: । 
नेवान्यागतवेदनेव हि भवेत्तद्धी: कुतो ज्ञानिनो 
निश्शंकः सततं स्वयं स सहजं॑ ज्ञानं सदा विन्दति ।२४-१५६। 


रवएडान्वय सहित अथे-- 'सः स्वयं सतत सदा ज्ञानं विन्दति!” (सः) 
सम्यग्दृष्टि जीव ( स्वयं ) अपने आप ( सतत ) निरन्तररूपसे ( सदा ) त्रिकालमें 
( ज्ञानं ) जीवके शुद्धस्वरूपकोी ( विन्दति ) अनुभवता है-आस्वादता है । कैसा है 
ज्ञान ! 'सहजं'” स्वभावसे ही उत्पन्न है। कसा है सम्यर्दष्टि जीव ? “'निःशंकः”' 
सात भयोंसे मुक्त है । “ज्ञानिनः तडद्लीः कुतः” ( ज्ञानिन: ) सम्यग्दष्टि जीवको 
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(तड्ी:) वेंदनाका भय ( कुतः ) कहाँ से होवे ? अपितु नहीं होता है । कारण कि 
“सदा अनाकुले!” सवंदा मेदज्ञानसे विराजमान हें जो पुरुष वे पुरुष “स्वयं 
वेधते” स्वयं ऐसा अनुभव करते हैं कि '“यत्‌ अचल ब्वानं एपा एका एवं वेदना”' 
(यत्‌) जिस कारणसे (अचल ज्ञान) शाश्वत है जो ज्ञान (एषा) यही (एका वेदना) 
जीवको एक वेदना है। ( एवं ) निश्रयसे । “'अन्यागतवेदना एवं न भवेत्‌” 
(अन्या) इसे छोड़कर जो भन्‍्य ( प्रागतवेदना एवं ) कमके उदयसे हुई हे सुखरूप 
अथवा दुःखरूप वेदना (न भवेत्‌) जीवको है ही नहीं । ज्ञान कसा है ! “एक” 
शाश्वत है-एकरूप है । किस कारणसे एकरूप हे ? “निर्मेदोदितवेधवेदकबलात'' 
( निर्भेदोदित ) अमेदरूपसे ( वेद्यवेदक ) जो वेदता है वही वेदा जाता है ऐसा जो 
(बलातू) समथपना, उसके कारण । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवका स्वरूप ज्ञान 
है, वह एकरूप है | जो साता-अताता कमके उदयसे सुख-दुःखरूष वेदना होती है 
वह जीवका स्वरूप नहीं है, इसलिए सम्यग्दष्टि जीवको रोग उत्पन्न होनेका भय 


नहीं होता ||२४-१५६॥। इस्तृश्थिति 
पत्सन्नाशमुपैति तन्न शिय्त्ठं,द्यूक ति वस्त ७-- 
ज्ञान सत्स्थयमेव तत्किल ततख्लात कि ही । 
अस्यात्राशमतो न किशन भवेत्तद्भी: कुतो ज्ञा हि 
निश्शंकः सततं स्वयं स सहज ज्ञान सदा विन्दति ।२४-१ 


“ खए्डान्वय सहित अधथे-- सः ज्ञानं सदा पिन्दर्ति' (सः) सम्यर्दृष्टि 
जीव ( ज्ञानं ) शुद्धस्वरूप ( सदा ) तीनों कालोंमें ( विन्दति ) अनुभवता हे-- 
आस्वादता है। कसा है ज्ञान ? “सततं” निरन्तर वर्तमान है। और केसा हे 
ज्ञान ! “स्वयं” अनादि-निधन है। और केसा है! 'सहजं”' बिना कारण 
द्रव्परूप है। केसा है सम्पर्दष्टि जीव ? “निःशंकः” कोई मेरा रक्षक हे कि 
नहीं हे ऐसे भयसे रहित है। किस कारणसे “बज्ञामिनः तड़ी! कुतः” 
( ज्ञानिन: ) सम्यस्दष्टि जीवके ( तद्भी: ) 'मेरा रक्षक कोई हे कि नहीं हे ऐसा 
भय” ( क॒तः ) कहाँ से होवे ? अपि तु नहीं होता है। “अतः अस्य किशन 
अत्राणं न भवेत्‌”' ( झ्रतः: ) इस कारणसे ( भ्रस्थ ) जीव वस्तुके ( प्रत्राणं ) 
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अरक्षकपना ( किश्वन ) परमाणुमात्र भी ( न भवेत्‌ ) नहीं है। किस कारणसे 
नहीं है ! “यत्‌ सत्‌ तद नाशं न उपैति” ( यत्‌ सत्‌ ) जो कुछ सत्तास्वरूप 
वस्तु है ( तत्‌ नाशं न उपैति ) वह तो विनाशकों नहीं प्राप्त होती है। “'इति 
नियत वस्तुस्थितिः व्यक्ता”' ( इति ) इस कारणसे ( नियतं ) अवश्य ही ( वस्तु- 
स्थिति: ) वस्तुका अविनश्वरपना ( व्यक्ता ) प्रगट है। “'किल तत्‌ ज्ञान स्वयं एव 
सत्‌ ततः अस्य अपरे कि ब्रा” ( किल ) निश्चयसे ( तत्‌ ज्ञानं ) ऐसा है 
जीवका शुद्धस्वरूप वह, ( स्वयं एवं सत्‌ ) सहज ही सत्ताख्वरूप है। ( ततः ) 
तिस कारणसे ( भ्रस्य ) जीवके स्वरूपकी ( भ्रपरे: ) किसी द्रव्यान्तरके द्वारा 
( कि त्रातं ) क्‍या रक्षा की जायगी । भावार्थ इस प्रकार है कि सब जीवोंको 
ऐसा भय उत्पन्न होता है कि 'मेरा रक्षक कोई है कि नहीं,' सो ऐसा भय सम्यर्दृष्टि 
जीवको नहीं होता | कारण कि वह ऐसा अनुभव करता है कि शुद्धजीवस्वरूप सहज 
ही शाश्रत है | इसकी कोई कया रक्षा करेगा |२४-१४७॥। 


( शादू छब्िक्रीडित ) 


सव॑ रूपं किल वस्तुनो5स्ति परमा गुप्ति: स्वरूपे न यत्‌ 

शक्तः को5पि पर: प्रवेष्टुमकृतं ज्ञानं स्वरूप च नुः। 
अस्यागृप्तितो न काचन भवेत्तद्भी: क॒तो ज्ञानिनो 

निशड्ट: सततं स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ॥२६-१४८॥ 


. खण्डान्वय सहित अर्थ-- “सः ज्ञानं सदा विन्दति'! ( सः ) सम्यर्दृष्टि 
जीव ( ज्ञानं ) शुद्ध चेतन्यवस्तुको ( सदा विन्दति ) निरन्तर अनुभवता है- 
आख्ादता है। कैसा है ज्ञान! “स्वयं” अनादि सिद्ध है। और केसा है! 
सहज”! शुद्ध वस्तुखररूप हे । और कैसा है ? “सतत” अखण्ड धाराप्रवाहरूप 
है | कैसा है सम्पस्दष्टि जीब ? “ निःशह्टः” वस्तुको जतनसे रखा जाय, नहीं 
तो कोई चुरा लेगा ऐसा जो अगुप्तिमय उससे रहित है। “अतः अस्य काचन 
अगुप्तिः एवं न भवेत्‌ ज्ञानिनः तद्भीः कुत:” ( श्रत: ) इस कारणसे ( भ्रस्य ) 
शुद्ध जीवके ( काचन भ्रगुप्ति: ) किसी श्रकारका भगुप्तिपना ( न भवेत्‌ ) नहीं 

! | ज्ञानिन: ) सम्पर्दष्टि जीबके ( तद्भी: ) "मेरा कुछ कोई छीन न लेबे” ऐसा 
अमुप्तिभय ( कृत: ) कहाँ से होवे ? अपि तु नहीं होता । किस कारणसे १ “किल 
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वस्‍्तुनः स्वरूप परमा गुप्तिः अस्ति” ( किल ) निश्रयसे ( वस्तुनः ) जो कोई 
द्रव्य है उसका ( स्वरूप ) जो कुछ निज लक्षण है वह ( परमा गुप्ति: भ्रस्ति ) 
स्वेथा प्रकार गुप्त हे । किस कारणसे ! “यत्‌ स्वरूपे कः अपि परः प्रवेष्ट' न 
शक्त:”' ( यत्‌ ) जिस कारणसे ( स्वरूपे ) बस्तुके सत्तमें ( कः भ्रपि पर: ) कोई 
अन्य द्रव्य अन्य द्रब्यमें ( प्रवेष्ट ) संक्रणको ( न शक्तः ) समर्थ नहीं है । 
।'नु; ज्ञानं स्वरूप च” ( नुः ) आत्मद्रव्यका ( ज्ञानं स्वरूपं ) चेतन्य स्वरूप है । 
(च) वही ज्ञानस्वरूप कसा है ! “अकृतं” किसीने किया नहीं, कोई हर सकता 
नहीं । भावार्थ इस प्रकार है कि सब जीवॉको ऐसा भय होता है कि 'मेरा कुछ 
कोई चुरा लेगा, छीन लेगा'; सो ऐसा भय सम्पग्दष्टिको नहीं होता, जिस 
कारणसे सम्यर्दृष्टि ऐपता अनुभव करता है कि 'मेरा तो शुद्ध चेतन्यस्वरूप है, 
उसको तो कोई चुरा सकता नहीं, छीन सकता नहीं; वस्तुका स्वरूप अनादि- 
निधन है! ||२६-१५८॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


प्राणोच्छेदमुदाहरन्ति मरणएं प्राणाः किलास्यात्मनो 

ज्ञानं तत्खयमेव शाश्रततया नोच्छियते जातुचित्‌ । 

तस्यातों मरणं न किश्वन भवेत्तद्जी: कृतो ज्ञानिनो 

निश्शइः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ।२७-१५६। 


खरडान्वथ सहित अधथे---  तः ह्ञानं सदा विन्दति”' (सः) सम्पस्दष्ट 
जीव (ज्ञान) शुद्धचेतन्‍्य वस्तुको (सदा) निरन्तर (विन्दति) आस्वादता है । केसा 
है ज्ञान ? “स्वयं” अनादिसिद्ध है। और कसा है ! “सततं”” अखण्ड धाराप्रवाह- 
रूप है । और केसा है ? “सहजं”' बिना कारण सहज ही निष्पन्न हे। केसा 
है सम्पग्दष्टि जीव १ ““निश्ड:” मरण-शंकाके दोषसे रहित है । क्‍या विचारता 
हुआ निःशंक है! “अतः तस्य मरणं किश्वन न भवेत्‌ ज्ञानिनः तड्ीः कुंतः"" 
(प्रत:) इस कारणसे (तस्य) आत्मद्रव्यके (मरणं) प्राणवियोग (किच्वन) त्क्ष्म- 
मात्र ( न भवेत ) नहीं होता, तिस कारण ( ज्ञानितः ) सम्यर्दष्टिके ( तद्भी: ) 
मरणका भय (कुतः) कहाँ से होवे १ अपि तु नहीं होता । जिस कारणसे “'प्राणोच्छेद॑ 
मरणं उदाहरन्ति”” (प्राणोच्छेदं) इन्द्रिय, बल, उच्छवास, आयु-ऐसे हैं जो प्राण, 


१४९ भी समयसार-कलश [ भगवान भी कुन्दकुम्द- 


उनका विनाश ऐसा जो (मरणं) मरण कहनेमें आता हे (उदाहरन्ति) अरिहन्तदेव 
ऐसा कहते हैं। ''किल आत्मनः ज्ञानं प्राणा:” ( किल ) निश्चयसे ( भझ्रात्मन: ) 
जीव द्रव्यका ( ज्ञानं प्राणा: ) शुद्धचेतन्‍्यमात्र प्राण है। “तत जातुचित न 
उच्छिय्ते”' ( तत्‌ ) शुद्धज्ञान ( जातुचित्‌ ) किसी कालमें ( न उच्छिद्यते ) नहीं 
विनशता है | किस कारणसे ? “स्वयं एवं शाश्वततया” ( स्वयं एव ) बिना ही 
जतन ( शाइवततया ) अधिनधर है तिस कारणसे | भावार्थ इस प्रकार है कि 
सभी मिथ्यादृष्टि जीवॉकी मरणका भय होता है। सम्यग्दृष्टि जीव ऐसा अनुभवता 
है कि 'मेरा शुद्ध चंतन्यमात्र स्वरूप है सो तो विनशता नहीं, प्राण नष्ट होते हैं 
सो तो मेरा स्वरूप है ही नहीं, पृद्लका स्वरूप हे । इसलिए मेरा मरण होबे तो 
हरों, में किसलिये ढरों, मेरा स्वरूप शाश्वत है! ।|२७-१५९ 


( पा भा लेतत्खतो 
एकं ज्ञानमनादनन्तमचलं सिद्ध ५३-६० | 
यावत्तावदिद॑ं सदेव हि. भवेक्नात्र द्वितीयोदय: । 


तन्नाकस्मिकमत्र किश्वन भवेत्तद्धीः कुतो जञानिनो 
निश्शडू सततं स्वयं स सहज ज्ञान सदा विन्दति ।२१८-१६०। 


खए्डान्वय सहित अर्थ-.- “सः ज्ञानं सदा विन्दति' (सः) सम्यग्दृष्टि 
जीव (ज्ञानं) शुद्धचेतन्य बस्तुको (सदा) त्रिकाल (विन्दति) आस्वादता है । कैसा है 
ज्ञान ? “स्वयं” सहज ही से उपजा है | और केसा है ? “सततं” अखण्ड धारा- 
प्रवाहरूप है। और केसा है ? “सहजं” बिना उपाय ऐसी ही वस्तु है। कैसा है 
सम्यग्दृष्टि जीव १ “निःशह्ड:” आकस्मिक भयसे रहित है। आकस्मिक अर्थात्‌ 
अनचिन्ता तत्काल ही अनिष्टका उत्पन्न होना। कया विचारता है सम्यग्दृष्टि 
जीव $ “अत्र तत्‌ आकस्मिक किश्वन न भवेत्‌ ज्ञानिनः तड्जी: कुतः” ( भत्र ) 
शुद्धचतन्य बस्तु्में ( तत्‌ ) कहा है लक्षण जिसका ऐसा ( झ्राकस्मिक ) क्षणमात्रमें 
अन्य वस्तुसे अन्य बस्तुपना ( किच्वन न भवेत्‌ ) ऐसा कुछ है ही नहीं, तिस कारण 
( ज्ञानिन: ) सम्यग्दृष्टि जीबके ( तःड्गी:) आकस्मिकपनाका भय ( कुतः ) कहाँ से 
होवे १ अपि तु नहीं होता । किस कारणसे १ “एतत ज्ञानं स्वतः यावत्‌” ( एतत्‌ 
ज्ञानं ) शुद्ध जीव वस्तु ( स्वतः यावत्‌ ) आप सहज जेसी है ' जितनी है “'इदं 


कटान जेन शाखमाला ] निजरा-अधिकार १४३ 


तावत सदा एवं भवेत्‌ (इदं) शुद्ध बस्तुमात्र (तावत) बसी है उतनी है। (सदा 
अतीत, अनागत, वतमान कालमें ( एवं भवेत ) निश्चयसे ऐसी ही है । '“अत्र 
द्वितीयोदयः न! (अत्र) शुद्ध बस्तुमें (द्वितीयोदयः) औरसा स्वरूप (न) नहीं होता 
है। कसा है ज्ञान! “'एकं” समस्त विकल्पोंसे रहित हे। और कसा है ! 
“अनायनन्तं”' नहीं है आदि, नहीं है अन्त जिसका ऐसा है | और केसा है ! 
“अचल” अपने स्वरूपसे नहीं विचलित होता । और केसा है! “सिद्ध” 
निष्पन्न है ।२८-१६०।। 
( मन्दाक्रान्ता ) 


टझ्ोत्कीएंस्वरसनिचितज्ञानसबंस्वभाजः 
सम्यग्दष्टेयंदिह सकल॑ ध्नन्ति लक्ष्माणि कर्म । 
तत्तस्यास्मिन्पुनरपि मनाकर्मणो नास्ति बन्धः 
पूर्वोपात्तं तदनुभवतो निश्चितं निर्जरेव ।२६-१६१ 
खष्डान्वय सहित अर्थे-- 'यत्‌ हृह सम्यर्दष्टेः लक्ष्मणि सकल॑ कम 
ध्नन्ति' (यत्‌) जिस कारणसे (इह) विद्यमान (सम्यग्टष्टे:) शुद्धस्वरूप परि- 
णमा है जो जीव, उसके ( लक्ष्मारि ) निःशंकित, निःकांक्षित, निर्विचिकित्सा, 
अमृदृदृष्टि, उपगृहन, स्थितीकरण, वात्सल्य, प्रभावना-अंगरूप गुण ( सकल॑ कर्म ) 
ज्ञानावरणादि आठ प्रकार पुद्दल द्रव्यके परिणमनकों (घ्तन्ति) हनन करते हैं 
भावाथ इस प्रकार है कि सम्पम्दृष्टि जीवके जितने कोई गुण हैं वे शुद्ध परिणमन 
रूप हैं, इससे. कमकी निजेरा है; “तत तस्य अस्मिन्‌ .कर्णः मना बन्ध 
पुनः अप्रि नास्ति” ( तत्‌ ) तिस कारण ( तस्य ) सम्यस्दृष्टि जीवके ( भ्रस्मन ) 
शुद्ध परिणामके होनेपर (कर्मणा:) ज्ञानावरणादि क्र्मोका (मनाक्‌ बन्धः:) तृक्ष्म- 
मात्र भी बन्ध ( पुनः भ्रषि नास्ति ) कमी नहीं। “तत्‌ पूर्वोपात्त अनुमवत 
निश्चितं निजरा एवं” ( तत्‌ ) ज्ञानावरणादि कम-( पूर्वोपात्त ) सम्यक्त्व उत्पन्न 
होनेके पहले अश्ञान राग परिणामसे बाँधा था जो कमं-उसके उदयको (अनुभवत:ः) 
जो भोगता हे ऐसे सम्पम्धष्टि जीवके ( निश्चितं ) निश्रयसे (निजेरा एव) ज्ञाना- 
वरणादि कमंका गलना है। कैसा है सम्यग्दष्टि जीव ! “टड्ढबोत्कीण॑स्वरस- 
निचितजब्ञानसबेस्वभाजः”” ( टड्भ्रोत्कीर्ण ) शाश्वत जो ( स्वरस ) स्व-परग्राहकशक्ति 
उससे ( निचित ) परिपूर्ण ऐसा ( ज्ञान ) प्रकाशगुण, वही है ( सर्वस्व ) आदि 


१४९ भी समयसार-कलश [ भगवास्‌ भी कुन्दकुल्द- 


मूल जिसका ऐंसाजों जीवद्रव्य, उसका ( भाज: ) अनुभव करनेमें समथ है । 
ऐसा है तम्परदष्टि जीव, सो उसके नृतन कमका बन्ध भहीं है, पूवदद्ध कमंकी 
निजरा है ॥२९-१६१॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 

रनधन्‌ वनन्‍्ध॑ नवमिति निजेः सड्रतो5श्ामिरड्े 

प्रागद्द तु॒ क्षयमुपनयन्निज॑रोज्जम्भणेन । 

मम्यग्टष्टः खयमतिरसादादिमध्यान्तमुक्त 

जानं भूखा न्ति गगनाभोगरड़' विगाह्मय ॥३०-१६२॥ 

खण्डान्वच सहित अधे--- सम्यर्दृष्टिः ज्ञान भूव्वा नटति'' (सम्यग्दृष्टि:) 
शुद्ध स्वभावरूप होकर परिणत हुआ जीव ( ज्ञानं भूत्वा ) शुद्ध ज्ञानसवरूप होकर 
(नटति) अपने शुद्ध स्वरूपरूप परिणमता है । कसा है शुद्ध ज्ञान ! आदिमध्यान्त- 
मुक्त” अतीत, अनागत, वतमानकालगोचर शाश्वत है | क्‍या करके ! 
पागनाभोगरज्ञ , विगाह्य” ( गगन, ) जीवका शुद्ध स्वरूप है (ग्राभोगरद्ध ) 
अखाड़ेकी नाचनेकी भूमि, उसको ( विगाह्मय ) अनुभवंगोचर करके, ऐसा है 
इक्नमात्र वस्तु । किस कारंणंसे ! “स्वयं अतिरसात्‌” अनाकुलखलक्षण 
अतीन्द्रिय जो सुख उसे प्राप्त होनेसे | कैसा है सम्यम्दशि जीव ! “नवं बन्ध॑ 
_ हल्धन्‌ ! ( नवं ) धाराप्रवाहरूप परिणंत्रा है जो ज्ञानावरणादिरूप पुद्गलपिण्ड 
ऐस्ता जो ( बन्धं ) जीवके प्रदेशोंसे एक क्षेत्रावगाहरूप, उसको ( रुन्धन्‌ ) मेटता 
हुआ; क्योंकि “निज! अश्ाभिः अड्डं। सह्डोतः” ( नि: अ्रश्ठभि: ) अपने 
ही निःशकित, निःक्ांक्षित इत्यादिरूप कहे जो आठ ( भ्रज्ञ: ) सम्पक्लके 
सहारेके गुण, उनसे ( सज्भुतः ) भावरूप परिणमा है, ऐसा है। ओर कसा है 
सम्यग्दृष्टि जीव ? तु प्रा्यंद् कम क्षयं उपनयन!'' ( तु ) इसरा काय ऐसा 
भी होता है कि (प्राग्बद्ध) पूवमें बांधा हे जो ज्ञानावरणादि ( कम ) पुद्गलपिण्ड, 
उसका (क्षयं ) मूलसे सचानाश ( उपनयन्‌ ) करता हुआ । किसके द्वारा! 
“निजरोज्जम्भणेन'' ( निजरा ) शुद्ध परिणामके ( उज्जम्भरोन ) प्रगटपनाके 
द्वारा | २०-१६२॥ 
है 


नि आन 


बन्ध-अधिकार 
( शादू लक्षिक्रीडित ) 


रागोद्वारमहारसेन सकल॑ ऊृत्वा प्रमत्तं जगत 
क्रीडन्त॑ रसभावनिभंरमहानाटयेन बन्धं धुनत । 
आनन्दामृतनित्यभोजि सहजावस्थां स्फुटन्नाटयद्‌ 
धीरोदारमनाकुलं निरुपधि ज्ञानं समुन्मज्जति ॥१-१६३॥ 


रवरोडानवय सहित अरथे-- “ ज्ञानं समुन्मजति” ( ज्ञानं ) शुद्ध जीव 
( समुन्मज्जति ) प्रगट होता है। भावाथ--यहाँ से लेकर जीवका शुद्धस्वरूप 
फहते हैं । कसा हे शुद्धज्ञान ? “आनन्दागतनित्यमोजि'' ( श्रानन्द ) अतीन्द्रिय 
सुख, ऐसा है ( अमृत ) अपूव लब्धि, ( नित्यभोजि ) निरन्तर आस्वादन- 
शील है । और कसा है ? “स्फुटं सहजावस्थां नाटयत्‌” ( स्फुटं ) प्रगटरूपसे 
( सहजावस्थां ) अपने शुद्ध स्वरूपको (नाटयत्‌) प्रगट करता है । और कसा है ९ 
“धीरोदारं!' ( धीर ) अविनश्वर सत्तारूप है। ( उदारं ) धाराप्रवाहरूप परिणमन- 
स्वभाव है । और कसा हे ! ““अनाकुलं'"' सब दुःखसे रहित है | और कसा हे? 
/“निरुषधि”” समस्त कमंकी उपाधिसे हित हे । क्‍या करता हुआ ज्ञान प्रगट 
होता है ! “बन्य॑ धुनत्‌” ( बन्धं ) ज्ञानावरणादि कर्मरूप पुद्गलपिण्डका परि- 
णमन, उसको ( धुनत ) मेटता हुआ । कसा है बन्ध १ “क्रीडन्त॑”' प्रगठरूपसे 
गजता है | किसके द्वारा क्रीड़ा करता हे ? “रसभावनिभरमहानाटयेन” ( रस- 
भाव ) समस्त जीवराशिकों अपने बशकर उत्पन्न हुआ जो अहह्लारलक्षण गये, 
उससे (निर्भर) भरा हुआ जो (महानाट्येथ) अनन्त कालसे लेकर अखाड़ेका सम्प्र- 
दाय, उसके द्वारा | क्‍या करके ऐसा हे बन्ध १ “सकल जगत्‌ प्रमत्तं कृत्वा” 
( सकल जगत ) सब संसारी जीवराशिको- (प्रमत्तं कृत्वा) जीवके शुद्धस्वरूपसे भ्रष्ट 
फर । किसके द्वारा  “'रागोद्वारमद्वाससेन!” ( राग ) राग-दष-मोहरूप अशुद्ध 


परिणतिका (उंदगार) अति.ही आधिक्यपना, ऐसी जो (महा रसेन) मोहरूप मदिरा, 
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१४६ भी समयसार-कलझश [ भगवान्‌ भी झुन्दकुन्द - 


उसके द्वारा | भावाथ इस प्रकार है--जिस प्रकार किसी जीवको मदिरा पिलाकर 
विकल किया जाता है, स्वस्व छीन लिया जाता है, पदसे श्रष्ट कर दिया जाता 
है; उसी प्रकार अनादिकालसे लेकर सब जीवराशि राग-दव प-मोहरूप अशुद्ध 
परिणामसे मतवाली हुई है, इससे ज्ञानावरणादि कमका बन्ध होता है। ऐसे 
पन्‍्धकों शुद्ध ज्ञान अनुभव मेटनशील है, इसलिए शुद्ध ब्वान उपादेय 
है ।।१-१६१३॥ 
( प्रथ्वी ) 

न केमेवहुलं जगन्न चलनात्मकं कर्म वा 

न नेककरणानि था न चिदचिद्वपो वन्धक्त । 

यदेक्यमुपयोगभू: समुपयाति रागादिभि: 

एवं किल केवल भवति वन्धहेतुत्‌ एम ॥२-१६४॥ 
खण्डान्धप सहित अर्थें-- प्रथम ही बन्धका स्वरूप कहते हैं--यत्‌ उप- 

योगभूः रागादिभिः ऐक्य सम्पयाति स एवं केवल किल तृणां बन्धहेतुः भवति'' 
(यत्‌) जो (उपयोग) चेतनागुणरूप (भू:) मूल वस्तु (रागादिभि:) राग-द्र प-मोह- 
रूप अशुद्ध परिणामक्े साथ (ऐक्यं) मिश्रितपनेरूपसे (समुपयाति) परिणमती है, 
(सः एवं) एताबन्मात्र ( केवल ) अन्य सहाय बिना (किल) निश्रयसे ( नृणां ) 
जितनी संसारी जीवराशि है उसके ( बन्धहेतु: भवति ) ज्ञानावरणादि कर्मबन्धका 
कारण होता है। यहाँ कोई प्रश्न करता है कि बन्धका कारण हतना ही है कि 
ओर भी कुछ बन्धका कारण है? समाधान इस प्रकार है कि ब्न्धका कारण 
इतना ही है, और तो कुछ नहीं हे; ऐसा कहते हैं--''कमंबहुलं जगत्‌ न बन्ध- 
कृत वा चलनात्मक कम ने बन्धकृत वा अनेककरणानि ने बन्धकृृत वा चिदचिद्रध 
न बन्धकृत्‌” ( कर्म ) ज्ञानावरणादि कमरूप बाँधनेकी योग्य हैं जो काम णवर्गंणा, 
उनसे ( बहुल ) घृतघटके समान भरा है ऐसा ज्ञो ( जगत ) तीनसौ तेतालीस 
राजुप्रमाण लोकाकाशप्रदेश (न बन्धकृत ) वह भी ब्न्धका कर्ता नहीं है । 
समाधान हस प्रकार है कि जो रागादि अशुद्ध परिणामोंके बिना कामण वर्गणा- 
मात्रसे बन्ध होता तो जो युक्त जीव हैं उनके भी बन्ध होता । भावाथथ इस प्रकार 
है कि जो रागादि अशुद्ध परिणाम हैं तो ज्ानावरणादि कर्मका बन्ध है, तो फिर 
कामंण वर्गंणाका सद्दारा कुछ नहीं है; जो रागादि अशुद्ध भाव नहीं हैं तो कमा 
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बन्ध नहीं है, तो फिर काम णवर्ग णाका सद्यारा कुछ नहीं है | ( चलनात्मक॑ कर्म ) 
मन-बचन-काययोग ( न बन्धक्ृत्‌ ) वह भी बन्धका कर्ता नहीं है। भावाथं इस 
प्रकार है कि जो मन-वचन-काययोग बन्धका कर्ता होता तो तेरहवें गुणस्थानमें 
मन-वचन-काययोग है सो उनके द्वारा भी कर्मका बन्ध होता; इस कारण जो 
रागादि अशुद्ध भाव है तो कमका बन्ध है, तो फिर मन-वचन-काययोगोंका 
सहारा कुछ नहीं है; रागादि अशुद्ध भाव नहीं है तो कर्मका बन्ध नहीं है, तो 
फिर मन-वचन-काययोगका सहारा कुछ नहीं है। ( प्रनेककरणानि ) पाँच 
इन्द्रियाँ-स्पशन, रसन, प्राण, चज्नु, श्रोत्र, छठा मन ( न बन्धकृत्‌ ) ये भी 
बन्धके कर्ता नहीं हैं । समाधान इस प्रकार है कि सम्यग्दष्टि जीवके पाँच इन्द्रियाँ 
हैं, मन भी है, उनके द्वारा प्रदगलद्॒व्यके गुणका ज्ञायक भी है। जो पाँच 
इन्द्रिय और मनमात्रसे करमंका बन्‍्ध होता तो सम्यग्दष्टि जीवबको भी बन्‍्ध सिद्ध 
होता | भावार्थ इस प्रकार है कि जो रागादि अशुद्ध भाव है तो कमका बन्ध है, 
तो फिर पाँच इन्द्रिय और छठे मनका सहारा कुछ नहीं है; जो रागादि अशुद्ध 
भाव नहीं है तो कर्मका बन्ध नहीं है, तो किर पाँच इन्द्रिय और छठे मनका 
सहारा कुछ नहीं है । ( चित ) जीवके सम्बन्ध सहित एकेन्द्रियादि शरीर, (अचित्‌) 
जीवके सम्बन्ध रहित पाषाण, लोह, मादी उनका ( वध: ) मूलसे विनाश अथवा 
बाधा-पीड़ा ( न बन्धकृत ) वह भी बन्धका कर्ता नहीं है । समाधान इस प्रकार है 
कि जो कोई महामुनीश्वर भावलिंगी मार्ग चलता है, देवसंयोग स्लक्ष्म जीबोंको 
बाधा होती है, सो जो जीवधातमात्रसे बन्ध होता तो म्ुनीश्वरके कमबन्ध होता । 
भावार्थ इस प्रकार है कि--जो रागादि अशुद्ध परिणाम है तो कमेका बन्ध है, तो 
फिर जीवधातका सहारा कुछ नहीं है; जो रागादि अशुद्ध भाव नहीं है तो कमका 
बन्ध नहीं है, तो फिर जीवधातका सहारा कुछ नहीं है ।|२-१६४॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
लोक: कर्म ततो<स्तु मो5स्तु च परिस्पन्दात्मक कर्म तत्‌ 
तान्यस्मिन्करणानि सन्तु चिदचिदृव्यापादनं चास्तु तत्‌ । 
रागादीनुपयोगभूमिमनयन्‌ ज्ञानं, भवन्केवलं 
बन्ध॑ नेव कुतो>प्युपेत्ययमहों सम्यग्दगात्मा प्र वम ॥३-१६५॥ 


१9८ भ्री समयसार-कलश [ मगवान्‌ भी कुन्दकुन्द- 


' बवण्डान्चय सहित अर्थ-- अहो अय॑ सम्यस्दगात्मा कुंतः अपि प्र व 
एवं बन्ध न उपति” ( श्रहो ) भो भव्यजीब ! ( भ्रयं सम्यग्हगात्मा ) यह शुद्ध 
स्वरूपका अनुभवनशील सम्यग्दष्टि जीव ( कुतः भ्रपि ) भोग सामग्रीकों भोगते 
हुए अथवा बिना भोगते हुए (ध्रुव) अवश्यकर (एवं) निश्चयसे (बन्धं न उपेति) 
ज्ानावरणादि कमबन्धको नहीं करता हे । कैसा है सम्पग्दष्टि जीव १ “रागादीन्‌ 
उपयोगभूमि अनयन”” (रागादीन) अशुद्धरूुप विभावपरिणामोंकों (उपयोग भूमि) 
चेतनामात्र गुणके प्रति ( श्रनयन्‌ ) न परिणमाता हआ । “केवल ज्ञानं भवेत्‌” 
मात्र ज्ञानससरूप रहता है। भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्दष्टि जीवको बाह्य 
आभ्यन्तर सामग्री जसी थी बसी ही है, परन्तु रागादि अशुद्धरुप विभाव 
परिणति नहीं है, इसलिए ज्ञानावरणादि कमका बन्ध नहीं है । “ततः लोक 
कम अस्तु च तत परिस्पन्दात्मक॑ कर्म अस्तु अस्मिन्‌ तानि करणानि सनन्‍्तु च 
तत्‌ चिदचिद्व्यापादनं अस्तु”” (ततः) तिस कारणसे (लोक: कर्म भ्रस्तु) का्मण 
वर्गणासे भरा हे जो समस्त लोकाकाश सो तो जेसा है बसा ही रहो, ( च ) 
और (तत्‌ परिस्पन्दात्मकं कर्म अस्तु) ऐसा है जो आत्मप्रदेशकम्परूप मन-वचन- 
कायरूप तीन योग वे भी जेसा है बसा ही रहो तथापि कमका बन्ध नहीं । 
क्या होनेपर ! ( तस्मिन्‌ ) राग-द्वष-मोहरूप अशुद्धपरिणामके चले जानेपर 
( तानि करणानि सनन्‍्तु ) दे भी पाँच इन्द्रियाँ तथा मन सो जसे हैं बसे ही रहो 
( च) और ( तत्‌ चिदचिद्व्यापादनं भ्रस्तु ) पूर्वोक्त चेतन अचेतनका घात 
जता होता था बसा ही रहो तथापि शुद्धपरिणामके होनेपर कमका बन्ध नहीं 
है ॥३-१६५॥ 
( पृथ्वी ) 


तथापि न निरगंलं चरितुमिष्यते ज्ञानिनां 
तदायतनमेव सा किल निरगंला व्यापतिः । 
अकामकृतकर्म तन्मतमकारणं तज्ञानिनां 

हुयं न हि विरुद्ययते किम्रु करोति जानाति च ।४-१६६॥। 


खणडान्वय सहित अर्थ तथापि श्निनां निरगंल॑ चरितु 
न इष्यते” ( तथापि ) यद्यपि कार्मणबंगंणा, मन-बचन-काययोग, पाँच 
इन्द्रियाँ, मन, जीवका धात इत्यादि बाह्य सामग्री कर्मंबन्धका कारण नहीं 
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है। कमबन्धका कारण रागादि अशुद्धपना है। वस्तुका स्वरूप ऐसा ही 
है ।तो भी ( ज्ञानिनां ) शुद्वस्वरूपके अनुभवशील हैं जो सम्पम्दृष्टि जीव 
उनकी ( निरगंलं चरितु ) 'प्रमादी होकर विषय भोगका सेवन किया तो 
किया ही, जीवोंका घात हुआ तो हआ ही, मन वचन काय जैसे प्रवत बसे 
प्रवतों ही'--ऐसी निरंकुश वृत्ति ( न इष्यते ) जानकर करते हुए कमका बन्ध 
नहीं है ऐसा तो गणधरदेव नहीं मानते हैं। किस कारणसे नहीं मानते हैं ! 
कारण कि “सा निरगंला व्यापृत्तिः किल तदायतनं एवं” ( सा ) पूर्वोक्त 
( निरगला व्यापृत्ति: ) बुद्धिपूषेक-जानकर अन्तरंगमें रुचिकर विषय-कपायोंमें 
निरंकुशरूपसे आचरण ( किल ) निश्चयसे ( तदायतनं एव ) अवश्य कर 
मिथ्यात्व-राग-द परूप अशुद्ध भावोंकों लिए हुए है, इससे कमबन्धका कारण 
है। भावाथ इस प्रकार है कि ऐसी युक्तिका भाव मिथ्यादृष्टि जीवके होता है 
सो मिथ्यादृष्टि कमंबन्धका कर्ता प्रगट ही है; कारण कि “ज्ञानिनां तत 
अकामकृत्‌ कम अकारणं मतं”” ( ज्ञानिनां ) सम्यग्दष्टि जीबोंके ( तत्‌ ) जो कुछ 
पूवबद्ध कमंके उदयसे हे वह समस्त ( भ्रकामकृतकर्म ) अवांडित क्रियारूप है, 
इसलिए ( भ्रकारणं मतं ) कमबन्धका कारण नहीं है--ऐसा गणधरदेवने माना है 
और ऐसा ही है। कोई कहेगा कि-- करोति जानाति च” ( करोति ) कमेके 
उदयसे होती है जो भोगसामग्री सो होती हुई अन्तरंग रुचिपूषेक सुदहाती है 
ऐसा भी है ( जानाति च ) तथा शुद्ध स्वरूपकों अनुभवता है, समस्त कर्मजनित 
सामग्रीकों हेयरूप जानता हे ऐसा भी है। ऐसा कोई कहता है सो भूठा है; 
कारण कि “द्यं किम्रु न हि विरुद्धथते”' ( द्वयं ) ज्ञाता भी वांडक भी ऐसी दो 
हे ( किमु न हि विरुद्धथते ) विरुद्ध नहीं क्या १ अपि तु सबंथा विरुद्ध 
।४-१६६॥। 


( बसन्ततिलका ) 
जानाति यः स न करोति करोति यस्तु 
जानात्यय॑ न खलु तत्किल कर्मरागः । 
रागं त्ववोधमयमध्यंबसायमाहु 
मिथ्यादशः स नियतं स च बन्धहेतुः ॥४-१६७॥ 


'' खशझान्यय सहित अर्थे--' य जानाति सः न करोति” (यः) जो कोई 


१४० भ्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भ्री कुन्दकुन्द्‌- 


सम्यग्दृष्टि जीव ( जानाति ) शुद्ध स्वरूपको अनुभवता है ( सः ) वह सम्परदृष्ट 
जीव ( न करोति ) कमकी उदय सामग्रीमें अभिलाषा नहीं करता; “तु यः करोति 
अय॑ न जानाति” ( तु ) और (यः) जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव (करोति) कमंकी 
विचित्र सामग्रीको आप जानकर अभिलाषा करता है ( श्रय ) वह मिथ्यादृष्टि 
जीव ( न जानाति ) शुद्ध स्वरूप जीवको नहीं जानता है। भावार्थ इस प्रकार है 
कि मिथ्यादष्टि जीबको जीवके स्वरूपका जानपना नहीं घटित होता । “खलु” 
ऐसा वस्तुका निश्रय है। ऐसा कहा जो मिथ्यारष्ट कर्ता है, वहाँ करना सो 
क्या १ “तत्‌ कम किल राग:” ( तत्‌ कर्म ) कर्मके उदय सामग्रीका करना वह 
( किल ) वास्तवर्में ( राग: ) कम साम्रग्रीमें अभिलापारूप चिकना परिणाम हे । 
कोई मानेगा कि कर्मसामग्रीमें अभिलाषा हुई तो क्‍या, न हुई तो क्या सो 
ऐसा तो नहीं है, अमिलाषामात्र पूरा मिथ्यात परिणाम है ऐसा कहते हैं-- 
“तु रागं अवेधपयं अध्यवसाय॑ आहु:”” ( तु ) वह वस्तु ऐसी है कि ( रागं 
प्रबोधमयं अध्यवसायं ) परद्रव्यसाम्रग्रीमें है जो अमिलापा वह निःकेवल 
मिथ्यात्वरूप परिणाम है ऐसा ( प्राहु:) गणधरदेवने कहा है। “'सः नियत 
मिथ्यादशः भवेत्‌”ः (सः) करमंकी सामग्रीमें राग (नियतं) अवश्यकर (मिथ्याहशः 
भवेत्‌ ) मिथ्यादृष्टि जीवके होता है, सम्पन्दृष्ट जीवके निश्चयसे नहीं होता । 
_सः व बन्धहेतु:!” वह रागपरिणाम कमबन्धका कारण है। इसलिये भावाथ 
ऐसा हे कि मिथ्यादृष्टि जीव कर्मबन्ध करता है, सम्यस्दृष्टि जीव नहीं 
करता |।५-१६७)। 
( वसन्ततिछका ) 


सर्वे सदेव नियत भवति स्वकीय- 

कमोंदयान्मरणजी वितदुःखसौख्यम्‌ । 

अज्ञानमतदिह यत्तु परः परस्य 

कुयात्पुमार्‌ मरणजीवितदु: खसोस्यम्‌ ॥६-१६८॥ 

खराडान्वय सहित अथे-- हद एतत्‌ अज्ञानं” ( इह ) मिथ्यात्व 

परिणामका एक अंग दिखलाते हैं--( एतत्‌ अज्ञानं ) ऐसा भाव मिथ्यावमय 
है। “तु यत्‌ परः पुमान्‌ परस्य मरणजीबितदुःखसौरूय कुर्यात्‌” ( तु ) वह केसा 
भाव ६ (यत्‌) बह भाव ऐसा कि (पर: पुमान) कोई पुरुष (परस्य) अन्य पुरुषके 
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(मरणौजीवितदु:खसौख्यं) मरण-प्राणघात, जीवित-प्राणरक्षा, दुःख-अनिष्टसंयोग, 
सौख्य-हृष्प्राप्ति ऐसे कायको ( कुर्यात्‌ ) करता है। भावार्थ इस प्रकार हे-- 
अज्ञानी मनुष्योमें ऐसी कहावत है कि 'इस जीवने इस जीवको मारा, इस 
जीवने इस जीवको जिलाया, इस जीवने इस जीवफों सुखी किया, इस जीवने 
इस जीवको दुखी किया'; ऐसी कहावत है सो ऐसी ही प्रतीति जिस जीवको 
होवे वह जीव मिथ्यादृष्टि हे ऐसा निःसन्देह जानियेगा, धोखा कुंछ नहीं । 
क्‍यों जानना कि मिथ्यादृष्टि है? कारण कि “मरणजीवितदृःखसौख्य॑ स्व सदा 
एवं नियत स्वकीयकर्मोदयात्‌ भवरति” ( मरण ) प्राणघात ( जीवित ) प्राणरक्षा 
( दु:खसौख्यं ) इृष्ट-अनिश्टसंयोग यह जो ( स्व ) सब जीवराशिको होता है वह सब 
( सदा एवं ) सबवकाल (. नियतं ) निश्चयसे ( स्वकीयकर्मोद्यात्‌ भवति ) जिस 
जीवने अपने विशुद्ध अथवा संक्लेशरूप परिणामके द्वारा पहले ही बाँधा है जो 
आधु) कम अथवा साताकर्म अथवा असाताकम. उस कमके उदयसे उस जीवको 
मरण अथवा जीवन अथवा दुःख अथवा सुख होता है ऐसा निश्चय है; इस बातमें 
धोखा कुछ नहीं। भावाथ इस प्रकार है कि कोई जीव किसी जीवको मारनेके 
लिए सम नहीं है, जिलानेके लिए समथ नहीं है, सुखी दुःखी करनेके लिए 
समथ नहीं है ||६-१६८॥ 
( वसन्ततिछका ) 

अत्ानमेतदधिगम्प  परात्रस्य 

पश्यन्ति ये मरणजीवितदुःखमीख्यम्‌ । 

कर्माण्यहंक़तिरमेन निकीर्प॑वस्ते 

मिथ्यादशों नियतमात्महनों भवन्ति ॥७-१६६॥ 

' ख़णष्डान्चय सहित अर्थ-- ' ये परात्‌ परस्य मरणजीबितदुःखसीख्य 
पश्यन्ति'” ( ये ) जो कोई अज्जञानी जीवराशि ( परात्‌ ) अन्य जीवसे ( परस्य ) 
अन्य जीवका ( मरणजीवितदु खसौख्यं ) मरना, जीना, दुःख, सुख ( पद्यन्ति ) 
मानती है; क्या करके १ “एतत अज्ञानं अधिगम्य” ( एतत्‌ अज्ञानं ) मिथ्यात्व- 
रूप अशुद्ध परिणामको-ऐसे अशुद्धपनेकी ( भ्रधिगस्‍्य ) पाकर; “ते नियत 
मिथ्यादशः भवन्ति” (ते) जो जीवराशि ऐसा मानती है वह ( नियतं ) निश्चयसे 
( मिथ्याह॒श: भवन्ति ) स्बप्रकार मिथ्यादृष्टि राशि है। केसे हैं वे मिथ्यादृष्टि ! 


१५१ भ्री समयसार-कलश [ भगवान भी कुन्दकुन्दू- 


“अहंकृतिरसेन कमोणि चिकीषव:”! ( अहंकृति ) में देव, में मनुष्य, में तियश ) 
मैं नारक, में दुःखी, में सुखी' ऐसी कमजनितपर्यायमें हे आत्मबुद्धिर्प जो (रस) 
मग्नपना उसके द्वारा ( कर्मारि। ) कमंके उदयसे जितनी क्रिया होती है उसे 
( चिकीषवः ) 'मैं करता हूँ, मेंने किया है, ऐसा करूँगा' ऐसे अज्ञानको लिए हुए 
मानते हैं । और केसे हैं ? “आत्महनः"' अपनेको धातनशील हैं ।।७-१६९॥। 
( अनुष्दुप ) 
मिथ्याट॒ष्टे: स एवास्य बन्धहेतुर्विषयंयात्‌ । 
ये एवाध्यवसायो5यमज्ञानात्माउस्य दृश्यते ॥८-१७०॥ 
" खणडान्वय' सहित अर्थ--' 'अस्य मिथ्यादष्टेः सः एवं बन्धहेतुः भवति”” 
( भ्स्य मिथ्याहष्टे: ) इस मिथ्यादृष्टे जीवके, ( सः एवं ) मिथ्यात्वरूप है जो 
ऐसा परिणाम कि इस जीवने हस जीवको मारा, इस जीवने इस जीवको जिलाया' 
-ऐसा भाव ( बन्धहेतु: भवति ) ज्ञानावरणादि कर्मबन्धका कारण होता है । किस 
कारणसे १ “विपयंयात्‌” कारण कि ऐसा परिणाम मिथ्यात्वरूप है। “'य एव 
अय॑ अध्यवत्ताय/” 'इसको मारूँ, इसको जिलाऊँ' ऐसा जो मिथ्यात्वरूप परिणाम 
जिसके होता है “अस्य अब्जञानात्मा दृश्यते”” ( अस्य ) ऐसे जीवका ( अज्ञानात्मा ) 
मिथ्यात्वमय स्वरूप ( हृद्यते ) देखनेमें आता है ||८-१७०।। 
( अनुष्टुप ) 
अनेनाध्यवसायेन निष्फलेन विमोहितः । 
तत्किग्ननापि नेवास्ति नात्मात्मानं करोति यव्‌ ॥६-१७१॥ 
खरण्डान्वप सहित अर्थ-- आत्मा आत्मानं यत न करोति तत किशन 
अपि न एवं अस्ति” ( श्रात्मा ) मिथ्यादृष्टि जीव ( ग्रात्मानं ) अपनेको (यत्‌ न 
करोति ) जिसरूप नहीं आस्वादता ( तत्‌ किआ्वन ) ऐसी पर्याय, ऐसा विकल्प 
( न एव अस्ति ) श्रलोक्यमें हे ही नहीं। भावाथ इस प्रकार है कि मिथ्याद्टि 
जीव ज॑सी पर्याय धारण करता है, जेसे भावरूप परिणमता है, उस सबको 
आपस्वरूप जान अनुभवता है। इसलिए क्रमफे स्वरूपफो जीवके स्वरुपसे 
भिन्न कर नहीं जानता है, एकरूप अनुभव करता है। “'अनेन अध्यवसायेन'' 
इसको मारूँ, इसको जिलाऊँ, इसे मैंने मारा, इसे मैंने जिलाया, इसे मैंने छुखी 
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किया, इसे मैंने द:खी किया'--ऐसे परिणामसे ““विमोहितः” गहल [पागल] हुआ 
है । कैसा है परिणाम ? '“निःफलेन” भूठा है। भावार्थ इस प्रकार है कि यद्यपि 
मारनेकी कहता है, जिलानेकी कहता है, तथापि जीवोंका मरना जीना अपने कमके 
उदयके हाथ है, इसके परिणामोंके अधीन नहीं है । यह अपने अन्ञानपनाको लिए 
हुए अनेक झूठे विकल्प करता है ॥९-१७१॥ 


विश्वाद्विभक्तोडपि हि यत्मभावा- 
दात्मानमात्मा विदधाति विशम्‌ । 
मोहेककन्दो5ध्ययसाय एप 

नास्तीह येषां यतयस्त एवं ॥१०-१७२॥ 


" खण्डान्चय सहित अर्थ-- ते एवं यतयः” वे ही यतीश्वर हैं “'येषां 
हृह एप अध्यवसायः नास्ति”” ( येषां ) जिनको ( इह ) त्क्ष्मरूप वा स्थूलरूप 
( एप ग्रष्यवसाय: ) इसको मारू, इसको जिलाऊ ऐसा मिथ्यात्वरूप परिणाम 
( नास्ति ) नहीं है । कैसा है परिणाम ? “मोहेककन्दः"' ( मोह ) मिथ्यात्वका 
( एककन्द: ) मूल कारण है । “यत्रभावात्‌*” जिस मिथ्यात्वपरिणामके कारण 
''आत्मा आत्मानं विश्व॑ विदधाति”' ( झात्मा ) जीवद्रव्य ( श्रात्मानं ) आपको 
( विश्व ) में देव, में मनुष्य, में क्रोधी, में मानी, में सुखी, में दःखी' इत्यादि 
नानारूप ( विदधाति ) अनुभवता है। केसा हे आत्मा? ''विश्वात्‌ विभक्त 

अपि'” कमके उदयसे हुई समस्त पर्यायोंसे भिन्‍न है, ऐसा है यद्यपि | भावार्थ इस 
प्रकार है कि मिथ्यादृष्टि जीव पर्यायमें रत है, हसलिए पर्यायकों आपरूप 
अनुभवता है। ऐसे मिथ्यात्वभावके छूटने पर ज्ञानी भी साँचा, आचरण भी 
साँचा ॥|१०-१७२॥। 

( शादू छविक्रीढित ) 

सर्वत्राध्यवसानमेवमखिलं त्याज्यं यदुक्त' जिने- 

स्तन्मन्ये व्यवहार एवं निखिलो>प्यन्याश्रयस्त्याजितः । 
- सम्यझुनिश्वयमेकमेव तदमी निष्कंपम्तक्रम्य कि 


शुद्धज्ञानघने महिम्नि न निजे बध्नन्ति सन्‍्तो घध्तिम्‌ ।११-१७३॥ 


१५७ भ्री समयसार-कलश [ अगवान्‌ श्री कुन्दकुम्द- 


'खण्डान्वय सहित अर्थ-- “अमी सन्‍्तः निजे महिम्नि शर्ति कि न 
बध्नन्ति!! ( भ्रमी सन्‍्तः ) सम्यग्दृष्टि जीवराशि ( निजे महिम्नि ) अपने शुद्ध 
चिद्रप स्वरूपमें ( ध्वति ) स्थिरतारूप सुखको ( कि न बध्नन्ति ) क्‍यों न करे १ 
भपि तु सवंथा करे | कैसी है निजमहिमा ! “शुद्धज्ञानघने”' ( शुद्ध ) रागादिरहित 
ऐसे ( ज्ञान ) चेतनागुणका ( घने ) समूह है । क्‍या करके १ “तत्‌ सम्यक निभ्चयं 
आक्रम्य”” ( तत्‌ ) तिस कारणसे ( सम्यक्‌ निश्चयं ) निर्विकल्प वस्तुमात्रको 
( भ्राक्रम्य ) जेसी है वसी अनुभवगोचर कर । कैसा है निश्चय ! “एक एव” 
( एक ) निर्विकल्प वस्तुमात्र है, ( एव ) निश्चयसे । और कसा है ? “निःकम्प”” 
सब उपाधिसे रहित है । “यत््‌ सत्र अध्यवसानं अखिलं एवं त्याज्यं” ( यत्‌ ) 
जिस कारणसे ( सर्वत्र भ्रध्यवसानं ) 'में मारूँ, में जिलाऊँ, में दुःखी करूँ, में 
सुखी करूँ, में देव, में मनुष्य” इत्यादि हैं जो मिथ्यात्वरूप असंख्यात लोकमात्र 
परिणाम ( भ्रखिलं एव त्याज्यं ) वे समस्त परिणाम हेय हैं । कैसा है परिणाम ! 
“जिन; उक्त” परमेश्वर केवलज्ञान विराजमान, उन्होंने ऐसा कह्दा है। “तत”” 
मिथ्यात्रभावका हुआ है त्याग, उसको “भमन्ये” में ऐसा मानता हूँ कि 
“निखिलः अपि व्यवहारः त्याजितः एवं” ( निखिल: अपि ) जितना है सत्यरूप 
अथवा असत्यरूप ( व्यवहार: ) शुद्ध स्वरूपमात्रसे विपरीत जितने मन वचन 
कायके विकल्प वे सब ( त्याजित: ) सब प्रकार छूटे हैं। भावाथ इस प्रकार हे 
कि पूर्वोक्त मिथ्याभाव जिसके छूट गया उसके समस्त व्यवहार छूट गया । 
कारण कि मिथ्यात्वके भाव तथा व्यवद्दाके भाव एकवस्तु है। कसा है 
व्यवहार १ 'अन्याश्रयः” ( अ्रन्य ) विपरीतपना वही है ( भ्राश्रयः ) अवलम्बन 
जिसका, ऐसा है ॥११-१७३॥ 


क्‍ ( उपजाति ) 
रागादयो बन्धनिदानमुक्ता- 
स्ते शुद्धचिन्मात्रमहो उतिरिक्ताः । 
आत्मा परो वा किमु तन्निमित्त- 
मिति प्रणुन्नाः पुनरेवमाहुः ॥१२-१७४॥ 
खरण्डान्वय सहित अर्थ- पुनः एवं आहुः” (पुनः) शुद्ध वस्तुस्वरूपका 
निरूपण किया तथापि पुनः ( एवं भ्राहु: ) ऐसा कहते हैं ग्रन्थके कर्ता श्री इुन्द- 
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कुन्दाचाय | कसा है ! “इति प्रणुझा:” ऐसा प्रश्नरुप नम्न होकर पूछा हे। 
कैसा प्रश्नरुप ? “ते रागादयः बन्धनिदानं उक्ता:” अहो खामिन्‌ ! (ते 
रागादय: ) अशुद्ध चेतनारूप हैं राग दप मोह इत्यादि असंख्यात लोकमात्र 
विभावपरिणाम, वे ( बन्धनिदानं उक्ता: ) ज्ञानावरणादि क्मबन्धके कारण हें 
ऐसा कहा, सुना, जाना, माना । कंसे हैं वे भाव ! “शुद्धचिन्मात्रमहो5तिरिक्ताः”” 
( शुद्धचिन्मात्र ) शुद्ध ज्ञानवेतनामात्र हे जो (महः) ज्योतिस्वरूप जीववस्तु, उससे 
( अ्रतिरिक्ता: ) बाहर हैं। अब एक प्रश्न में करता हूँ कि “'तपझ्मिमितं आत्मा 
वा परः” ( तन्निमित्तं ) उन राग द्ष मोहरूप अशुद्ध परिणामोंका कारण कौन 
है! ( प्रात्मा ) जीवद्रव्य कारण है (वा) कि ( पर: ) मोह कमरूप परिणमा है 
जो पृदूगल द्रव्यका पिण्ड वह कारण है १ ऐसा पूछने पर भाचाय उत्तर कहते 
हैं ।।१२-१७४॥। 
( उपज्ञाति ) 


ने जातु रागादिनिमित्तभाव- 

मात्मात्मनो याति यथाककांतः । 
तम्मिन्निमित्तं परसंग एवं 
वस्तुस्वभावो5यमुदेति तावत्‌ ॥१३-१७५॥॥ 

- खरडान्यय सहित अर्थ-- ' तावत अय॑ वस्तुस्वभावः उदेति”” ( तावत ) 
प्रश्न किया था उसका उत्तर इस प्रकार--( भ्रयं वस्तुस्वभाव: ) यह वस्तुका 
स्वरूप ( उदेति ) सब काल प्रगट है | केपा है वस्तुका स्वभाव ? “'जातु आत्मा 
आत्मन; रागादिनिमित्तमावं न याति”” ( जातु ) किसी कालमें ( झ्रात्मा ) जीव- 
द्रव्य ( भात्मस: रागादिनिमित्तभाव ) आपसम्बन्धी हैं जो-राग द्वष मोहरूप 
अशुद्ध परिणाम उनके कारणपनारूप ( न याति ) नहीं परिणम्ता है। भावाथे 
इस प्रकार है कि द्रव्यके परिणामका कारण दो प्रकारका हे--एक उपादानकारण 
है, एक निमित्तकारण है। उपादानकारण द्रव्यके अन्तर्गर्मित है अपने परिणाम 
पर्यायरूप परिणमनशक्ति; वह तो .जिस द्वव्यकी, उसी द्वव्यमें होती है ऐसा 
निश्रय है। निमित्त कारण-जिस द्वव्यका संयोग प्राप्त होनेसे अन्य द्रव्य 
अपनी पर्यायरूप परिणमता हे; वह तो जिस द्वव्यकी उस द्रव्यमें होती है, 
अन्य द्रव्यगोचर नहीं होती ऐसा निश्रय है । जेसे मिट्टी घट पर्यायरूप 


१४६ भरी समयसार-कं्रश [ भगवान भी कुन्दकुत्‌- 


परिणमती है, उसका उपादानकारण है मिट्टीमें घटरूप परिणमनशक्ति, 
निमित्तकारण है वाह्मरूप ढुम्हार, चक्र, दण्ड इत्यादि; बेसे ही जीवद्रज्य 
अशुद्ध परिणाम-मोह राग दषरूप परिणमता है, उसका उपादानकारण है 
जीवद्रव्यमें अन्त्ग भित विभावरूप अशुद्धपरिणमनशक्ति, “तस्मिन्‌ निम्मित्त!! 
निमिच्तकारण है “परसझ्ृः एवं” द्शनमोह चारित्रमोहकमरूप बधा जो 
जीवके प्रदेशोंमें एक क्षेत्रावगाहरूप पृद्गलद्रव्यका पिण्ड, उसका उदय | यद्यपि 
मोह कमरूप पुदूगलपिण्ठका उदय अपने द्रब्यके साथ व्याप्य-व्यापकरूप है, 
जीवद्रव्यके साथ व्याप्य-व्यापकरूप नहीं है, तथापि मोहकमंका उदय होनेपर 
जीवद्रव्य अपने विभावपरिणामरूप परिणमता है--ऐसा ही वस्तुका स्वभाव है, 
सहारा किसका | यहाँ दृष्टन्त हे--'यथा अकंकान्त:” जेसे स्फटिक्मणि लाल, 
पीली, काली हत्यादि अनेक छविरूप परिणमती है, उसका उपादान कारण है 
सस्‍्फटिकमणिके अन्तगर्मित नाना बर्णरूप परिणमनशक्ति, निरमिच कारण है बाह्य 
नाना वणणरूप पूरीका संयोग ।।१३-१७५॥। 
( अनुष्दुप्‌ 

इति वस्तुखभाव॑ सं 

ज्ञानी जानाति तेन सः । 

रागादीन्नात्मनः कुयांत्‌ 

नातो भवति कारकः ॥१४-१७६॥ 

खए्डान्चथ सहित अर्थे--- ज्ञानी इति वस्तुस्वभाव॑ स्व॑ जानाति" 

( शञानों ) सम्यरदृष्टि जीव ( इति ) पूर्वोक्त प्रकार ( वस्तुस्वभावं ) द्रव्यका स्वरूप 
ऐसा जो ( स्वं ) अपना शुद्ध चेतन्य, उसको ( जानाति ) आस्वादरूप अनुभवता 
है, “तेन सः रागादीन्‌ आत्मनः न कुर्यात्‌'' ( तेन ) तिस कारणसे ( सः ) 
सम्यग्दृष्टि जीव ( रागादीन ) राग 6 ष मोहरूप अशुद्ध परिणाम ( भ्रात्मन: ) जीव 
द्रव्यके स्वरूप हें ऐसा ( न कुर्यात्‌ ) नहीं अनुभवता है, करके उदयकी उपाधि 
है ऐसा अनुभवता है। “अतः कारकः न भवति'' (अतः) इस कारणसे (कारक:) 
रागादि अछुद्ध परिणामोंका कर्ता ( न भवति ) नहीं होता। भावार्थ इस प्रकार है 


.कि सम्यर्दृष्टि जीवके रागादि अछुद्ध परिणामोंका स्वामिजपना नहीं है, हसलिए 
सम्परदृष्टि जीव कर्ता नहीं है ।।१४-१७६॥। 


कहान जेन शाखमाला ] बन्ध-अधिकार १४७ 
( अनुष्ठुप ) 
इति वस्तुसभावं॑ स्वं नाज्ञानी वेति तेन सः । 
रागादीनात्मनः कु्यांदतो भवति कारकः ॥१५४-१७७॥& 


खण्डान्चच सहित अर्थ--  अज्ञानी इति बस्तुस्वभाव॑ स्व न वेति”! 
(प्रज्ञानो) परिथ्यादृष्टि जीव (इृति) पूर्वोक्त प्रकार (वस्तुस्वभावं) द्रव्यका स्वरूप 
ऐसा जो (स्वं ) अपना शुद्ध चेतन्‍्य, उसको (न वेत्ति ) आस्वादरूप नहीं 
अनुभवता है, “तेन सः रागादीन्‌ आत्मनः कुर्यात”” ( तेन ) तिस कारणसे (सः) 
मिथ्यादृष्टि जीव (रागादीन्‌) राग-द्व ष-मोहरूप अशुद्ध परिणाम (आत्मन:) जीव 
द्ृव्यके स्वरूप हैं ऐसा ( कुर्यात्‌ ) अनुभवता है, कमके उदयकी उपाधि है ऐसा 
नहीं अनुभवता है, “अतः कारकः भवति” ( झ्रतः ) इस कारणसे ( कारक: ) 
रागादि अशुद्ध परिणामोंका कर्ता ( भवति ) होता है । भावाथ हस प्रकार है कि 
मिथ्यादष्टि जीव के रागादि अशुद्धपरिणामोंका स्वामित्वपना है, इसलिए मिथ्यादृष्टि 
जीव कर्ता है ॥|१५-१७७॥| 


( शादू छबिक्रीडित ) 
इत्यालोच्य विवेच्य तत्किल परद्र॒व्यं समग्र बलात्‌ 
तन्मूलां बहभावसन्ततिमिमामुद्धतु काम: समय । 
आत्मानं समुपेति निर्भरवहत्यूणेंकसंविद्य तं 
येनोन्मूलितबन्ध एप भगवानात्मात्मनि स्फूर्जति ॥१६-१७८॥ 


खरडान्वय सहित अथे-- एप आत्मा आत्मानं सम्ुपति येन आत्मनि 
स्फूजति” (एप: प्रात्मा) प्रत्यक्ष है जो जीव द्रव्य वह (ग्रात्म/नं समुपेति) अनादि 
कालसे स्वरूपसे भ्रष्ट हुआ था तथापि इस अनुक्रमसे अपने स्वरूपको प्राप्त हुआ, 
(येन) जिस स्वरुपकी प्राप्तिके कारण (प्रात्मनि स्फूजति) पर द्रव्यसे सम्बन्ध छूट 
गया, आपसे सम्बन्ध रहा | केसा है? ““उन्मूलितबन्धः'” ( उन्मूलित ) मूल 
र किया है ( बन्ध: ) ज्ञानावरणादि कमरूप पुद्गलद्र॒व्यका पिण्ड जिसने 


# परिडत भी राजमलछजीकी टीकामें यह छोक एवं उसका अथ छूट गया है। श्छोक 
नं० १७६ के आधारसे इस श्छोकक़ा 'खण्डान्बय सहित अर्थ! बनाकर यहाँ दिया है। 


१४८ भ्री समयसार-कलश [ भर्गंवाय भी कुस्दकुरद- 


ऐसा है। और कैसा है ! “भगवान” शज्ञानसरूप है। केसा करके अनुभवता 
है ! “निर्भरवहत्पूणेकर्सविद्ध तं” ( निर्भर ) अनन्त शक्तिके पुल्लरूपसे ( वहत्‌ ) 
निरन्तर परिणमता है ऐसा जो ( पूर्ण ) खरससे भरा हुआ ( एकसंवित्‌ ) विशुद्ध 
ज्ञान, उससे ( युतं ) मिला हुआ है, ऐसे शुद्धस्वरूपको अनुभवता है । और केसा 
है आत्मा ! “हमां बहुमावसन्ततिं सम॑ उद्धतु कामः” ( इमां ) कहा है स्वरूप 
जिसका ऐसा है (बहुभाव) राग द प्‌ मोह आदि अनेक प्रकारके अशुद्ध परिणाम, 
उनकी (सन्तति) परम्परा, उसको (समं) एक ही काहमें ( उद्धतु काम: ) उखाड़ 

र करनेका है अमिप्राय जिसका, ऐसा है। केसी है भावसन्तति १ “तन्यूलां”' 
पर द्रव्यका स्वामित्पपना है मूलकारण जिसका ऐसी है। क्‍या करके ! “'किल 
बलात्‌ तत्‌ समग्र परद्रव्यं इति आलोच्य विवेच्य”” ( किल ) निश्रयसे ( बलात ) 
ज्ञानके बलकर ( तत्‌ ) द्रव्यकर्म भावकर्म नोकमेरूप ( समग्र परद्रव्यं ) ऐसी है 
जितनी पुद्गलद्वब्यकी विचित्र परिणति, उसको ( इति ग्रालोच्य ) पूर्षोक्त प्रकारसे 
विचारकर ( विवेच्य ) शुद्ध ब्वानस्वरूपसे भिन्न किया है। भावाथ इस प्रकार है 
कि शुद्धस्वरूप उपादेय है, अन्य समस्त पर द्रव्य हेय है ॥।१६-१७८॥ 


रागादीनामुदयमदय .. दारयत्कारणानां 

कार्य बन्धं विविधमधुना सद्य एवं प्रणय । 

ज्ञानज्योतिः क्षपिततिमिरं साधु मन्नड्मेतत्‌ 
तद्दयद्व॒त्मनसरमपरः कोऊपि नास्यावृणोति ॥१७ १७६॥ 


सण्डान्वय सहित अर्थे-- एतत्‌ ज्ञानज्योतिः तद॒त्‌ सन्नद्ध " ( एतत्‌ 
ज्ञानज्योति: ) स्वानुभवगोचर शुद्ध॒चतन्यवस्तु ( तढ्ठत्‌ सन्‍नद्ध' ) अपने बल- 
पराक्रमके साथ ऐसी प्रगट हुई कि “यद्वत्‌ अस्य प्रसरं अपरः कः अपि न 
आइणोति”! ( यद्वत्‌ ) जेसे (अस्य प्रसरं) शुद्ध ज्ञानका ठोक अलोकसम्बन्धी सकल 
ज्ेयकी जाननेका ऐसा प्रसार जिसको ( भ्रपर: कः भ्रपि ) अन्य कोई दूसरा द्रव्य 
( न भ्रावृणोति ) नहीं रोक सकता है। भावाथ इस प्रकार है कि जीवका स्वभाव 
केवलज्ञान केबलदशन है, वह शज्ञानावरणादि कमबन्धके द्वारा आच्छादित है। 
ऐसा आवरण शुद्ध परिणामसे- मिटता है, पस्तु स्वरुप प्रगट होता है। ऐसा - 
शुद्धसलरूप जीवको उपादेय है। केसी है ज्ञानज्योति १ “क्षपिततिमिरं”” ( क्षपित ) 


कट्टान जेन शाखमाला ] मोक्ष-अधिकार १५६ 
विनाञ्ष किया है (तिमिरं) ज्ञानावरण दशनावरणकर्म जिसने, ऐसी है । और केसी 
है! “साधु सब उपद्रबोंसे रहित है। और केसी है ! “कारणानां रागादीनां 
उदय दारयत्‌”' ( कारणानां ) कमबन्धके कारण ऐसे जो ( रागादीनां ) राग 
दर ष मोहरूप अशुद्ध परिणाम, उनके (उदयं) प्रगटपनेको (दारयत्‌) मूलसे ही उखा- 
ड़ती हुईं। केसे उखाड़ती है ! '“अदयं” नि्दंयपनेके समान। और क्‍या करके 
ऐसी होती है ! ''काय बन्ध॑ अधुना सब्र; एवं प्रणुध'' ( कार्य ) रागादि अशथुद्ध 
परिणामोंके होने पर होता है ऐसे ( बन्धं ) धाराप्रवाहरूप होनेवाले पृदूगलकम के 
बंन्धकोी ( सद्य: एवं ) जिस कालमें रागादि मिट गये उसी कालमें ( प्रणुद्य ) मेट 
करके | केसा है बन्‍्ध ! “विविध” ज्ञानावरण दशनावरण हत्यादि असंख्यात 
लोकमात्र है। कोई वितक करेगा कि ऐसा तो द्रव्यरूप विद्यमान ही था १ समा- 
धान इस प्रकार है कि ( प्रधुना ) द्रव्यरूप यथापि विधमान ही था तथापि प्रगठ- 
रूप, बन्धको दूर करने पर हुआ ॥१७-१७९| 


जैर 
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मोश्न-अधिकार 
( शिश्वरिणी ) 
द्विधाकृत्य प्रज्ञाककचदलनादवन्धपुरुषो 
नयन्मोत्तं साक्षात्पुरुषमुपलम्भेकनियतम्‌ । 
इदानी मुन्मज्जत्सहजपरमानन्दसरसं 
परं पूर्ण ज्ञानं कृततकलकृत्यं विजयते ॥१-१८०॥ 
' खणडान्यय सहित झर्थे-- हदानीं पृण ब्ानं विजयते” (हृदानीं) यहाँ से 


लेकर ( पूर्ण शञानं ) समस्त आवरणका विनाश डोने पर होता हे जो शुद्ध वस्तुका 
प्रकाश वद ( बिजयते ) आगामी अनन्त काल पयन्त उसीरूप रहता है, अन्यथा 
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नहीं होता । कसा है शुद्धज्ञान ! ''कृतसकलऊ्ृत्यं'” ( कृत ) किया है (सकलंकृत्यं) 
करनेयोग्य समस्त कमेका विनाश जिसने, ऐसा है । और कसा है ! 
//उन्मजत्सहजपरमानन्दसरसं”” ( उन्‍्मज़त्‌ ) अनादि कालसे गया था सो प्रगट 
हआ है ऐसा जो (सहजप रम।नन्द) द्वव्यके स्वभावरूपसे परिणमनेवाला अनाकुलत्व 

लक्षण अतीन्द्रिय सुख, उससे ( सरसं ) संयुक्त हे । भावाथ इस प्रकार है कि 
मोक्षका फल अतीन्द्रिय सुख है । क्‍या करता हुआ ब्वान प्रगट होता है ? ''पुरुषं 
साक्षात्‌ मोप्त॑ नयत्‌'' (पुरुष) जीब द्रव्यको (साक्षात्‌ मोक्ष) सकल कमेका विनाश 
होने पर शुद्धत्व अवस्थाके प्रगटपनेरूप ( नयत्‌ ) परिणमाता हुआ । भावाथथ इस 
प्रकार है कि यहाँसे आरम्मकर सकल कर्मक्षयलक्षण मोक्षके स्वरूपका निरूपण 
किया जाता है । और कसा है १ “परं” उत्कृष्ट हे। और कैसा है ! “उपलम्भक 

नियत” एक निश्चय स्वभावको प्राप्त हे। क्‍या करता हुआ आत्मा मुक्त होता 
है ! 'बन्ध-पुरुषो द्विधाकृत्य'” (बन्ध) द्रब्यकम, भावकम, नोकमरूप उपाधि और 
(पुरुषो) शुद्ध जीवद्रब्य इनको, ( द्विधाकृत्य ) 'सब बन्ध हेय, शुद्ध जीव उपादेय' 
ऐसी भेदज्ञानरूप प्रतीति उत्पन्न कराकर । ऐसी प्रतीति जिस प्रकार उत्पन्न होती है 
उस प्रकार कहते हें---' प्रज्ञाक्रकचदलनात्‌”' ( प्रज्ञा ) शुद्धज्ञानमात्र जीवद्रव्य और 
अशुद्ध रागादि उपाधि बन्ध--ऐसी मेदज्ञानरूपी बुद्धि, ऐसी जो ( क्ररच ) करोंत, 
उसके द्वारा ( दलनात्‌ ) निरन्तर अनुभवका अभ्यास करनेसे । भावाथ इस प्रकार 
है कि जिस प्रकार करोंतके बार बार चालू करनेसे पुद्गलवस्तु काष्ठ भादि दो 
खण्ड हो जाता है, उसी प्रकार भेदज्ञानके द्वारा जीव-पुदूगलकों बार बार भिन्न 
हे अनुभव॒ करनेपर भिन्‍न भिन्‍न हो जाते हैं, इसलिए भेदज्ञान उपादेय 

॥१-१८०॥ 


( स्तग्धरा ) 
प्रज्ञाडेत्री शितेयं कथमपि निपुणेः पातिता सावधानेः 
सूच्मे उन्‍्तःसन्धिवन्धे निपतति रभसादात्मकर्मोभयस्य 
आत्मानं मग्नमंतःस्थिरविशदलपद्भाम्नि चेतन्यपूरे 
बन्धं चाज्ञानभावे नियमितमभितः कुबेती भिन्नभिन्नो ।२-१८१। 


' शखणडान्वय सहित अर्थ--भावाथ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य तथा 
कम पर्यायरूप परिणत पृदूगरद्रव्यका पिण्ड, इन दोनोंका एकबन्धपर्यायरूप 
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सम्बन्ध अनादिसे चला आया है। सो ऐसा सम्बन्ध जब छूट जाय, जीवद्रव्य अपने 
शुद्ध स्वरूपरूप परिणवे, अनन्त चतुष्टयरूप परिणवे, तथा पृद्गलद्रव्य ज्ञानावरणादि 
कम पर्यायको छोड़े-जीवके प्रदेशोंसे सबथा अबन्धरूप होकर सम्बन्ध छूट जाय, 
जीव-पुद्गल दोनों भिननभिनन हो जावें, उसका नाम मोक्ष कहनेमें आता है । उस 
भिननभिन्‍न होनेका कारण ऐसा जो मोह राग द्व प्‌ हत्यादि विभावरूप अशुद्ध 
परिणतिके मिटने पर जीवका शुद्धत्वरूप परिणमन | उसका विवरण इस प्रकार है 
कि शुद्धत॒वपरिणमन सवेथा सकल करमोंके क्षय करनेका कारण है। ऐसा 
शुद्धत्वपरिणमन स्था द्रव्यका परिणमनरूप है, निर्विकल्परूप है, इसलिए बचनके 
द्वारा कहनेका सम्थपना नहीं है। इस कारण इस रूपमें कहते हैं कि जीवके शुद्ध 
स्वरूपके अनुभवरूप परिणमाता है ज्ञानगुण, सो मोक्षका कारण है। उसका 
समाधान ऐसा है कि शुद्ध स्वरूपके अनुभवरूप है जो ज्ञान वह, जीवके 
शुद्धत्वपरिणमनकी स्वेथा लिए हुए है । जिसको शुद्धत्व परिणमन होता है उस 
जीवको शुद्धस्वरूपका अनुभव अवश्य होता है, धोखा नहीं, अन्यथा सवथा प्रकार 
अनुभव नहीं द्ोता; इसलिए शुद्ध स्वरूपका अनुभव मोक्षका कारण है । यहाँ 
अनेक प्रकारके मिथ्यादृष्टि जीव नाना प्रकारके विकल्प करते हैं, सो उनका 
समाधान करते हैं । कोई कहते हैं कि जीवका स्वरूप और बन्धका स्वरूप जान 
लेना मोक्षमागं है। कोई कहते हैं कि बन्धका स्वरूप जान कर ऐसा चिन्तवन 
करना कि 'बन्ध कब छूटेगा, केसे छूटेगा' ऐसी चिन्ता मोक्षका कारण है। ऐसा 
कहते हैं सो वे जीव भूठे हें-मिथ्यादृष्टि हैं। मोक्षका कारण जसा है बसा कहते 
हैं--इयं प्रश्नाच्छेत्री आत्मकर्मोमयस्थ अन्तःसन्धिबन्धे निपतति" ( इयं ) 
वस्तुस्वरूपसे प्रगट है जो ( प्रज्ञा ) आत्माके शुद्धस्वरूप अनुभवसमथपनेसे परिणम्ा 
हुआ जीवका ज्ञानगुण, वही है ( छेत्रो ) छेनी । भावार्थ इस प्रकार हे कि 
सामान्यतया जिस किसी वस्तुको छेदकर दो करते हैं सो छेनीके हारा छेदते हैं । 
यहाँ भी जीव-कमंकों छेदकर दो करना है, उनको दो रूपसे छेदनेके लिये 
स्वरूपअनुभवसमर्थ ज्ञानरूप छेनी है; और तो दूसरा कारण न हुआ, न होगा । 
ऐसी प्रज्ञाेनी जिस प्रकार छेदकर दो करती है उप्र प्रकार कहते हैं-- ( श्रात्म- 
कर्मोभयस्थ ) आत्मा-चेतनामात्र द्रव्य, कम-पुद्गछका पिण्ड अथवा मोह राग 
दर परूप अशुद्ध परिणति,.ऐसी है उमय-दो वस्तुएँ, उनको ( अ्रन्त:सन्धि ) यद्यपि 


एक ज्षेत्रावगाहरूप है, बन्धपर्यायरूप है, अशुद्धत्व॑ विकाररूप परिणमा है तथापि 
2] 
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परस्पर सन्धि है, निःसन्धि नहीं हुआ है, दो द्रव्योंका एक द्रव्यरूप नहीं हुआ है 
ऐसा है जो--( बन्धे ) ब्ञानछेनीके पेठनेका स्थान, उसमें ( निपतति ) ज्ञानछेनी 
पैठती है, पेटी हुई छेदकर भिन्‍नभिन्न करती है । कैसी है प्रज्ञादनी ! “शिता” 
ज्ञानावरणीय कमका क्षयोपशम होनेपर, मिथ्यात्व कमंका नाश होनेपर, 
शुद्धचतन्यस्वरूपमें अत्यन्त पठन समर्थ है । भावाथ इस भ्रकार है कि जिस प्रकार 
यद्यपि लोहसारकी देनी अति पेनी होती है तो भी सन्धिका विचार कर देनेपर 
लेद कर दो कर देती है; उसी प्रकार यद्यपि सम्यग्दृष्टि जीवका ज्ञान अत्यन्त 
तीक्ष्ण है तथापि जीव-कमंकी है जो भीतरमें सन्धि, उसमें प्रवेश करने पर प्रथम 
तो बुद्धिगोचर छेदकर दो करता है, पश्चात्‌ सकल कमका क्षय होनेसे साक्षात्‌ 
छेदकर मिन्नभिन्न करता हे। कसा हे जीव-कमंका अन्तः सन्धिबन्ध ? “भ्रक्ष्मे” 
अति ही ह्लक्ष्य सन्धिरूप है । उसका विवरण इस प्रकार है--कि जो द्रव्यकम है 
ज्ञानावरणादि पृदूगलका पिण्ड, बह यद्यपि एक क्षेत्रावगाहरूप हे तथापि उसकी तो 
जीवसे भिन्नपनेकी प्रतीति, विचारने पर उत्पन्न होती है; कारण कि द्रव्यकम 
पुदूगल पिण्डरूप है, यद्यपि एक क्षेत्रावगाहरूप है तथापि भिन्न-भिन्न प्रदेश हे, 
अचेतन है, बँधता है, खुलता है--ऐसा विचार करने पर भिन्नपनेकी प्रतीति 
उत्पन्न होती है। नोकम है जो शरीर-मन-बचन उससे भी उम प्रकारसे विचारने 
पर भेद-प्रतीति उपजती है। भावकर्म जो मोह राग हंपरूप अशुद्धचेतनारूप परिणाम, 
वे अशुद्ध परिणाम बतमानमें जीवके साथ एक परिणमनरूप हैं, तथा अशुद्ध 
परिणामके साथ वर्तमानमें जीव व्याप्य-व्यापकरूप परिणमता है, इस कारण 
उन परिणामोंका जीवसे भिन्नपनेका अनुभव कठिन है, तथापि सक्ष्म सन्धिका भेद 
पाड़ने पर भिन्न प्रतीति होती हे । उसका विचार ऐसा है कि जिस प्रकार स्फटिकमणि 
स्वरूपसे स्वच्छतामात्र वस्तु है, लाल पीली काली पुरीका संयोग प्राप्त होनेसे छाल 
पीली काली इसरूप स्फटिकमणि झलकती है; वरत॑मानमें स्वरूपका विचार करने पर 
स्वच्छतामात्र भूमिका स्फटिकमणि वस्तु है| उसमें लाल पीला कालापन परसंयोगकी 
उपाधि है, स्फटिकमणिका स्वभावगुण नहीं है। उसी प्रकार जीवद्रव्यका स्वच्छ 
चेतनामात्र स्वभाव है । अनादि सन्तानरूप मोहकमके ठदयसे मोह राग द्व परूप 
रंजक अशुद्ध चेतनारूप परिणमता है, तथापि वर्तमानमें स्वरूपका विचार करने पर 
चेतना भूमिमात्र तो जीवबस्तु है; उसमें मोह राग ह परूप रंजकपना कमके उदयकी 
उपाधि है, वस्तुका स्वभावगुण नहीं है। इस प्रकार विचार करने पर मभेद-मिन्न 
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प्रतीति उत्पन्न होती है, जो अनुभवगोचर है । कोई प्रश्न करता है कि कितने 
कालके भीतर भ्रज्ञालेनी गिरती है-भिन्नभिन्न करती है १ उत्तर इस प्रकार है-- 
“रम्सात्‌”? अति प्रक्ष्म काल-एक समयमें गिरती है, उसी काल भिन्नभिन्न करती 
है | कसी हे प्रज्ाडनी ? “निपुणेः कथं अपि पाविता”' ( निपुणै: ) आत्मानुभवमें 
प्रवीण हैं जो सम्यग्दष्टि जीव उनके द्वारा ( कथं अ्पि ) संसारका निकटपना ऐसी 
काललब्धि प्राप्त होनेसे ( पातिता ) स्वरूपमें पेठानेसे पेठती है। भावाथथ इस 
प्रकार है कि भेदविज्ञान चुद्धिपूवक विकल्परूप है, ग्राह्म-ग्राहकरूप है, शुद्धस्वरूपके 
समान निर्विकल्प नहीं हे; इसलिए उपायरूप है। केसे हैं सम्पग्दृष्टि जीव ! 
“सावधान”? जीवका स्वरूप और कमका स्वरूप उनके भिन्‍नभिन्न विचारमें 
जागरूक हैं, प्रमादी नहीं हैं | केसी है प्रज्ञाठेनी ! “अभितः भिन्‍नभिन्‍्नो कुबेती” 
( अभितः ) सबंथा प्रकार ( भिन्‍नभिन्‍नौ कुवती ) जीवको और कमको जुदा जुदा 
करती है । जिस प्रकार भिन्‍नभिनन करती है उस प्रकार कहते हैं--“चेतन्यपूरे 
आत्मानं मग्नं कुबंती अब्लानभावे बन्ध नियमित कुबती” ( चेतन्य ) स्वपरस्वरूप- 
ग्राहक ऐसा जो प्रकाशगुण उसके ( पूरे ) त्रिकालगोचर प्रवाहमें ( प्रात्मानं ) 
जीवद्रव्यको ( मग्नं कुर्वंती ) एक वस्तुरूप-ऐसा साधती है; भावाथ इस प्रकार है 
कि शुद्ध चेतनामात्र जीवका स्वरूप हे ऐसा अनुभवगोचर आता है; ( अ्रज्ञानभावे ) 
रागादिपनामें ( नियमितं बन्धं कुवंती ) नियमसे बन्धका स्वभाव है-ऐसा साधती 
है। भावाथ इस प्रकार है कि रागादि अशुद्धपना कमंबन्धकी उपाधि है, जीवका 
स्वरूप नहीं है ऐसा अनुभवगोचर आता है। केसा है चेतन्यपूर ? “अन्तःस्थिर- 
विशदलसद्भाम्नि”' ( अन्त: ) सब असंख्यात प्रदेशोंमें एकस्वरूप, ( स्थिर ) सबे 
काल शाश्रत, ( विशद ) सब काल शुद्धत्वरूप और ( लसत्‌ ) सब काल प्रत्यक्ष 
ऐसा ( धाम्नि ) केवलज्ञान केवलद्शन तेजपुत्ञ है जिसका, ऐसा है |।२-१८१॥ 


( शादू लब्िक्रीडित ) 


भित्ता सर्वमपि स्वलक्षणवलाद्भ त्त' हि यच्छक्यते 
चिन्मुद्राइ्ितनिविभागमहिमा शुद्धश्चिदेवास्म्यहम्‌ । 

भिथ्वन्ते यदि कारकाणि यदि वा धर्मा गुणा वा यदि 

भिथन्तां न भिदास्ति काचन विभौ भावे विशुद्धे चिति ।३-१८२। 


१६४ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भ्री कुन्दकुन्द- 


खरडान्वय सहित अर्थ--भावाथ इस प्रकार है कि जिसके शुद्धस्वरूपका 
अनुभव होता है वह जीव ऐसा परिणामसंस्कार [वाला] होता है । “'अहं शुद्ध: चित 
अस्मि एव” (प्रहं) में (शुद्ध: चितृ भ्रस्मि) शुद्ध चेतन्यमात्र हूँ, (एव) निश्चयसे 
ऐसा ही हूँ। “चिन्मुद्राड्टितनिर्विभागमहिमा” ( चिन्मुद्रा ) चेतनागुण उसके 
द्वारा ( भ्रद्धित ) चिह्दत कर दी ऐसी है ( निविभाग ) मेदसे रहित (महिमा) 
बढ़ाई जिसकी, ऐसा हूँ । ऐसा अनुभव जिस प्रकार होता है उस प्रकार फहते हैं-- 
“सर्व अपि भित्ता”! (सब) जितनी कर्मके उदयकी उपाधि है उसको--(भिन्त्वा) 
अनादिकालसे आपा जानकर अनुभवता था सो परद्रव्य जानकर-स्वामित्व 
छोड़ दिया। केसा है परद्रव्य ! “यत्‌ तु भेच' शक्‍्यते” ( यत्‌ ) जो कर्मरूप 
परद्रव्य-बस्तु ( भेत्तु शक्थत्े ) जीवसे भिन्‍न करनेको शक्य है अर्थात्‌ दूर किया जा 
सकता है। किस कारणसे ? “स्व॒लक्षणबलात्‌” ( स्वलक्षण ) ज्ञीबका लक्षण 
चेतन, कमका लक्षण अचेतन--ऐसा भेद उसके ( बलातू ) सहायसे । केसा हूँ में ९ 
“यदि कारकाणि वा धर्माः वा गुणा भिद्न्ते मिथन्तां चिति भावे काचन भिदा 
न” ( यदि ) जो ( कारकारि ) आत्मा आत्माको आत्माके द्वारा आत्मामें ऐसा 
मेद ( वा ) अथवा ( धर्मा: ) उत्पाद-व्यय-भ्रौ्यरूप द्रब्य-गुण-पर्यायरूप भेदबुद्धि 
अथवा ( गुणा: ) ज्ञानगुण, दशनगुण, सुखगुण इत्यादि अनन्त गुणरूप भेदवुद्धि 
( भिद्यन्ते ) जो ऐसा भेद वचनके द्वारा उपजाया हुआ उपजता है, (तदा भिद्यन्तां) 
तो बचनमात्र भेद होओ; परन्तु ( चिति भावे ) चेतन्यसचतामें तो ( काचन भिदा 
न ) कोई भेद नहीं है, निर्विकल्पमात्र चेतन्य वस्तुका सत्त है । कैसा है चेतन्य- 
भाव १ “विभौ” अपने स्वरूपफो व्यापनशील है। और केसा है ! ''विशुद्ध 
सब कर्मकी उपाधिसे रहित है |३-१८२॥ 
( शादू छविक्रीडित ) 

अद्व तापि हि बेतना जगति चेद्‌ टग्जप्तिरूपं त्यजेत्‌ 

तत्सामान्यविशेषरूपबिरहात्साउस्तित्मेव त्यजेत्‌ । 

तत्त्यागे जडता चितोडपि भवति व्याप्यो विना व्यापका- 

दात्मा चान्तमुपेति तेन नियतं दम्ज्ञप्तिरूपास्तु चित्‌ ॥४-१८१॥ 


खएडान्वय सहित अर्थ-- 'तेन चित्‌ नियत दखप्तिरुपा अस्तु''(तेन) 
तिस कारणसे (चितृ) चेढ़नामात्र सत्ता (नियत) भहृहय कर (हस्शाप्तिरूपा अस्तु) 
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दर्शन ऐसा नाम, ज्ञान ऐसा नाम दो नाम-संज्ञाके द्वारा उपदिष्ट होओ । मावाथ. 
इस प्रकार है कि एक सत्तरूप चेतना, उसके नाम दो--एक तो दशन ऐसा 
नाम, दूसरा ज्ञान ऐसा नाम । ऐसा भेद होता है तो होओ, विरुद्ध तो कुछ नहीं 
है ऐसे अर्थको दृढ़ करते हैं--''चेत्‌ जगति चेतना अद्व ता अपि तत्‌ दृस्खप्तिरूप॑ 
त्यजेत्‌ । सा अस्तित्व॑ एवं त्यजेत” ( चेत्‌ ) जो ऐसा है कि ( जगति ) ब्रलोक्य- 
बर्ती जीवोंमें प्रगट है ( चेतना ) स्वपरग्राहक शक्ति; कैसी है ? ( अ्रद्वता भ्रपि ) 
एक प्रकाशरूप है, तथापि ( दृग्शषप्तिरूपं त्यजेत्‌ ) द्शनरूप चेतना, ज्ञानरूप 
चेतना ऐसे दो नामोंको छोड़े, तो उसमें तीन दोष उत्पन्न होते हैं | प्रथम दोष--- 
“पा अस्तित्व॑ एवं त्यजेत्‌”' ( सा ) वह चेतना ( अस्तित्वं एवं त्यजेत्‌ ) अपने 
सत्वको अवश्य छोड़े । भावाथ इस प्रकार हे कि चेतना सत्त्व नहीं है ऐसा 
भाव प्राप्त होगा । किस कारणसे ? “सामान्यविशेषरूपविरहात्‌”' ( सामान्य ) 
सचामात्र ( विशेष ) पर्यायरूप, उनके ( विरहात्‌ ) रहितपनाके कारण । भावाथ 
इस प्रकार है कि जिस प्रकार समस्त जीवादि वस्तु सत्तरूप है, वही सत्त्व पर्याय 

रूप है, उसी प्रकार चेतना अनादिनिधन सत्तास्वरूप वस्तुमात्र निर्विकल्प है, 
इस कारण चेतनाका दशन ऐसा नाम कहा जाता है; कारण कि समस्त 
जञेय वस्तुको ग्रहण करती है, जिस तिस ज्ञेयाकाररूप परिणमती है, 
जञेयाकाररूप परिणमन चेतनाकी पर्याय है, तिसरूप परिणमती है, इसलिए 
चेतनाका ज्ञान ऐसा नाम हे । ऐसी दो अवस्थाओंको छोड़ दे तो चेतना वस्तु 
नहीं है ऐसी प्रतीति उत्पन्न हो जाय । यहाँ कोई आशंका करेगा कि चेतना 
नहीं तो नहीं रहो, जीव द्रव्य तो विद्यमान है ? उत्तर इस प्रकार है कि चेतना 
मात्रके द्वारा जीव द्रव्य साधा है। इस कारण उस चेतनाके सिद्ध हुए बिना 
जीव द्रव्य भी सिद्ध नहीं होगा; अथवा जो सिद्ध होगा तो वह पुद्गल द्रव्यके 
समान अचेतन सिद्ध होगा, चेतन नहीं सिद्ध होगा | इसी अथको कहते हैं, दूसरा 
दोष ऐसा--' तस्यागे चितः अपि जड़ता भवति” ( तत्त्यागे ) चेतनाका अभाव 
होनेपर (चित: श्रपि) जीव द्रब्यकों भी (जडता भवति) पृद्गलद्रव्यके समान जीव 
द्रव्य भी अचेतन है ऐसी प्रतीति उत्पन्न होती हे । “च” तीसरा दोष ऐसा कि 
“व्यापकात्‌ बिना व्याप्यः आत्मा अन्त उपेति ” ( व्यापकात विना ) चेतन 
गुणका अभाव होनेपर ( व्याप्यः भात्मा ) चेतनागुणमात्र है जो जीव द्रव्य वह 
( श्रन्तं उपेति ) मूलसे जीव द्रव्य नहीं है ऐसी प्रतीति भी उत्पन्न होती है । 


१६६ भ्री समयसार-कलश ] भगवान्‌ श्री कुस्द कुंन्द- 


ऐसे तीन दोष मोटे दोष हैं। ऐसे दोषोंसे जो कोई भय करता है उसे ऐसा मानना 
चाहिए कि चेतना दर्शन-ज्ञान ऐसे दो नाम-संज्ञा विराजमान है | ऐसा अनुभव 
सम्यक्त्व है ।।४-१८३॥। 

( इन्द्रवज्ञा ) 


एकशितशिन्मय एवं भावों 

भावा; परे ये किल ते परपाम । 
ग्राह्मस्ततभिन्‍्मय एवं भावों 

भावा; परे संत एवं देयाः ॥४-१८४॥ 

: खण्डान्यय सहित अर्थे-- चितः चिन्मयः भावः एवं” (चितः) जीव 
द्रव्यका ( चिन्मयः ) चेतनामात्र ऐसा ( भाव: ) स्वभाव है, ( एवं ) निश्चयसे 
ऐसा ही है। अन्यथा नहीं है। कसा है चेतनामात्र भाव ? “एकः” निर्विकल्प 
है, निर्मेद है, सवृंथा शुद्ध है । “'किल ये परे भावाः ते परेषां'' ( किल ) निश्रयसे 
( ये परे भावा: ) शुद्ध चेतस्यस्वरूपसे अनमिलते हैं जो द्रव्यकम भावकम 
नोकमंसम्बन्धी परिणाम वे ( परेषां ) समस्त पुद्गलकमके हैं, जीवके नहीं 
हैं। “'ततः चिन्मय) भावः ग्राह्मः एवं परे भावाः सबतः हेया! एवं” ( ततः ) 
तिस कारणसे ( चिन्मय: भाव: ) शुद्ध चेतनामात्र हे जो स्वभाव वह (प्राह्मयः एव) 
जीवका स्वरूप है ऐसा अनुभव करना योग्य है; ( परे भावा: ) इससे श्रनमिलते 
हैं जो द्ृब्यकम भावकर्म नोकर्म स्वभाव वे ( स्वतः हेया: एवं ) स्वेथा प्रकार 
जीवका स्वरूप नहीं है ऐसा अनुभव करना योग्य है। ऐसा अनुभव सम्यक्त्व 
है; सम्पक्तववगुण मोक्षका कारण है ॥[५-१८४॥। 

( शादू छबिक्रीढित ) 
सिद्वान्तो3यमुदात्तचित्तचरितेमेत्तार्थिमिः सेव्यतां 

शुद्ध' चिन्मयमेकमेव परम॑ ज्योतिः संदेवास्म्यहम । 

एते ये तु समुल्लसन्ति विविधा भावाः प्यग्लच्षणा- 

स्ते5हं नात्मि यतोउत्र ते मम परद्रव्यं समग्रा अपि ।६-१८४। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--  मोक्षार्थिमिः अय॑ सिद्धान्तः सेव्य्ता: 
(मोक्षाथिभि:) सकल कमका क्षय होने पर होता है अतीन्द्रिय सुख, उसे उपादेय- 
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रूप अनुभवते हैं ऐसे हैं जो कोई जीव उनके द्वारा ( अ्रय॑ सिद्धान्त: ) जेसा कहेंगे 
वस्तुका स्वरूप उसका ( सेव्यतां ) निरन्तर अनुभव करो । कैसे हैं मोक्षार्थी जीव ९ 
“उदाचचित्तचरितेः” (उदात्त) संसार शरीर भोगसे रहित है (चित्तचरित:) मनका 
अमिप्राय जिनका, ऐसे हैं । केसा है वह परमाथ ? “अहं शुद्ध चिन्मयं ज्योतिः 
सदा एवं अस्मि” ( अहं ) स्वसंवेदन प्रत्यक्ष हूँ जो में जीवद्र॒ब्य ( शुद्ध चिन्मय॑ 
ज्योतिः ) शुद्ध ज्ञानस्वरूप प्रकाश (सदा) सर्वकाल (एव) निश्चयसे (भश्रस्मि) हूँ । 
“तु ये एते विविधाः भाषा: ते अहं नास्मि” ( तु ) एक विशेष है--( ये एते 
विविधा: भावा: ) शुद्ध चतन्यस्वरूपसे अनमिलते हैं जो रागादि अशुद्धभाव, 
शरीर आदि सुख दुःख आदि नाना प्रकार अशुद्ध पर्याय, ( ते भ्रहं नास्मि ) ये सब 
जीवद्रव्यस्वरूप नहीं हें । केसे हैं अशुद्ध भाव ? “'पृथग्लक्षणाः' मेरे शुद्धचतन्य 
स्वरूपसे नहीं मिलते हैं। किस कारणसे १ “यतः अत्र ते समग्राः अपि मम 
परद्रब्यं! ( यतः ) जिस कारणसे ( पत्र ) निजस्वरूपका अनुभव करनेपर, ( ते 
समग्रा: भ्रपि ) जितने हैं रागादिअशुद्धविभावपर्याय वे ( मम परद्रव्यं ) मुझे 
परद्र श्यरूप हैं, कारण कि शुद्ध चेतन्यलक्षणसे मिलते हुए नहीं हैं; इसलिए समस्त 
विभावपरिणाम हेय हैं ॥|६-१८५॥। 


( अलुष्टुप्‌ ) 
परद्रव्यग्रह॑ कुवेन वध्येतैवापराधवान । 
बध्येतानपराधो न सद्गव्ये संबृतो मुनि ॥७-१८९॥ 


*” खण्डान्वय सहित अर्थे--  अपराधवान्‌ बध्येत एव” (अ्पराधवान्‌) 
शुद्ध चिद्रप अनुभवस्वरूपसे भ्रष्ट हे जो जीव वह ( बध्येत ) ज्ञानावरणादि कमोंके 
द्वारा बाँधा जाता है। कंता है ? “परद्रव्यग्रह कुतन!” ( परद्रव्य ) शरीर मन 
वचन रागादि अशुद्धपरिणाम उनका ( ग्रह ) आत्मबुद्धिरूप सखवामित्वको ( कुर्वन ) 
करता हुआ । “अनपराधः युनिः न बध्येत” ( अनपराध: ) कमके उदयके 
भावको आत्माका जानकर नहीं अनुभवता है ऐसा है जो ( मुनि: ) परद्रव्यसे 
बिरक्त सम्यर्दृष्टि जीव ( न बध्येत ) ज्ञानावरणादि कमपिण्डके द्वारा नहीं बाँधा 
जाता है । भावाथ हस प्रकार है कि जिस प्रकार कोई चोर परद्रव्यको चुराता है, 
गुनहगार होता है, गुनहगार होनेसे बाँधा जाता है उसी प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव 
परद्रव्यरूप हैं जो द्रव्यकर्म भावकरम नोकम उनको आपा जान अनुभवता है, 


१६८ श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुदकुल्दः 


शुद्धस्वरूप अनुभगसे भ्रष्ट है, परमाथबुद्धिसे विचार करनेपर गुनहगार है, ज्ञानावर- 
णादि कर्मका बन्‍्ध करता है। सम्यग्दृष्टि जीव ऐसे भावसे रहित है । कसा है 
सम्पर्दष्टि जीव ! “सद्॒ब्ये संधश्ृत:” अपने आत्मद्रव्यमें संवररूप है अर्थात्‌ आत्मामें 
मग्न है |७-१८६॥। 
( माल्ली ) 
अनवरतमनन्तेवंध्यते सापराधः 
स्पृणति निरफराधो बन्धनं नेव जातु । 
नियतमयमशुद्ध स्वं भजन्सापराधो 
भवति निरपराधः साधु शुद्धात्ससेवी ॥८-१८७॥ 
रण्डान्चय सहित अर्थे--' सापराधः अनवरतं अनन्त! बध्यते” ( साप- 
राध: ) परद्रव्यरूप है पुदूगलकर्म, उसको आपरूप जानता है ऐसा मिथ्यादृष्टि जीव 
( भ्रनवरतं ) अखण्ड धाराप्रवाहरूप ( भ्रनन्ते: ) गणनासे अतीत ज्ञानावरणादिरूप 
बँधी हैं पुदूगलवगणा उनके द्वारा ( बध्यते ) बाँधा जाता है । “निरपराधः जातु 
बन्धनं न एवं स्पृशति” ( निरप्राधः ) शुद्धस्वरूपको अनुभवता है ऐसा सम्यर्दषट 
जोब ( जातु ) किसी भी काठतें ( बन्धनं ) पूर्वोक्त कमबन्धकों ( न स्पृशति ) 
नहीं छूता है, ( एवं ) निश्रयसे । आगे सापराध-निरपराधका लक्षण कहते हैं-- 
''अय अशुद्ध सव॑ नियतं भजन सापराध! भवति” ( श्रयं ) मिथ्यादृष्टि जीव, 
( भ्रशुद्ध ) रागादि अशुद्ध परिणामरूप परिणमा है ऐसे ( स्वं ) आपसम्बन्धी जीव- 
द्रव्यकोी ( नियतं भजन्‌ ) ऐसा ही निरन्तर अनुभवता हुआ ( सापराध: भवति ) 
अपराध सहित होता है। ''साधु शुद्धात्मसेब्री निरपराधः भव॒ति!”” ( साधु ) 
जेसा है वेसा ( शुद्धात्म ) सकल रागादि अशुद्धपनासे मित्र श॒द्वचिद्र पमात्र ऐसे 
जीवद्रव्यके ( सेवी ) अनुभवसे विराजमान है जो सम्यर्दष्टि जीव वह ( निर- 
पराध: ) सब अपराधसे रहित है; इसलिए कमका बन्धक नहीं होता ||८-१८७॥ 


अतो हताः प्रमादिनो गताः सुखाप्तीनतां 
प्रलीन॑ चापलसमुन्मूलितमालंबनम । 
आतमन्येवालानितं च चित्त- 
मासंपूर्णविज्ञानधनोपलब्धे; ॥६-१८८॥ 


कददान जेन शाखमाला ] मोक्ष-अधिकार १६६ 


खरण्डान्वय सहित अथे-- अतः प्रमादिनः हताः” (प्रतः प्रमादिन:) 
शुद्ध स्वरूपकी प्राप्तिसे भ्रष्ट हें जो जीव, वे ( हता: ) मोक्षमागके अधिकारी नहीं 
हैं; ऐसे मिथ्यादृष्टि जीवॉका घिकार किया है। केसे हैं १ “सुखासीनतां गताः”” 
कमके उदयसे प्राप्त जो भोगसामग्री उसमें सुखकी वांढा करते हैं। “चापलं 
प्रलीनं”! ( चापलं ) रागादि अशुद्ध परिणामोंसे होती है सर्वप्रदेशोंमें आकुलता 
( प्रलीन॑ ) वह भी हेय की | “आहम्बनं उन्मूलितं” ( झ्रालम्बनं ) बुद्धिपूवक ज्ञान 
करते हुए जितना पढ़ना विचारना चिन्तवन करना स्मरण करना इत्यादि है वह 
( उन्मूलितं ) मोक्षका कारण नहीं हे ऐसा जानकर हेय ठहराया है । ''आत्मनि 
एवं चित्त आलानितं” (आत्मनि एव) शुद्धस्वरूपमें एकाग्र होकर ( चित्त झ्राला- 
नितं ) मनको बाँधा है। ऐसा काय जिस प्रकार हुआ उस प्रकार कहते हैं-- 
/आसम्पूर्णविज्ञानघनोपलब्धे!”” ( आासम्पूर्णविज्ञान ) निरावरण केवलज्ञान 
उसका ( घन ) समूह जो आत्मद्रव्य, उसकी ( उपलब्धे: ) प्रत्यक्ष प्राप्ति 
होनेसे |।९-१८८॥ 


( बसन्ततिछका ) 


यत्र प्रतिक्रमणमेव विष॑ प्रणीत॑ 
तत्राप्रतिक्रमणमेव सुधा कुतः स्यात्‌ । 

तत्तकि प्रमायति जनः प्रपतन्नधो5पः 

कि नोध्व॑मृष्यमधिरोहति निष्प्रमादः ।१०-१८६। 


खण्डान्चय सहित अर्थ-- तत्‌ जनः कि ्रमाद्यति”” (तत्‌) तिस 
कारणसे (जन:) समस्त संसारी जीवराशि (कि प्रमाद्यति) क्‍यों प्रमाद करती है । 
भावाथ इस प्रकार है कि--ऋषासागर हें सत्नके कर्ता आचाय, वे ऐसा कहते हैं कि 
नाना प्रकारे विकल्प करनेसे साध्यसिद्धि तो नहीं है । कैसा है नाना प्रकारके 
विकल्प करनेवाला जन ? “अधः अधथः प्रपतन ' जसे जसे अधिक क्रिया करता 
है, अधिक अधिक विकल्प करता है, वेसे बसे अनुभवसे भ्रष्टसे भ्रष्ट होता है । 
तिस कारणसे “जनः ऊध्वे ऊष्च कि न अधिरोहति”” ( जन: ) समस्त संसारी 
जीवराशि (ऊध्वं ऊर््व) निर्तिकल्पसे निविकल्प अनुभवरूप (कि न भ्रधिरोहति) 
क्यों नहीं परिणमता हे $ कसा है जन १ “निश््रभादः” निर्विकल्प है। कसा 
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१७० भी समयसार-कल्नश [ भगवान श्री कुम्दकुम्द- 


है निर्विकल्प अनुभव ! “यत्र प्रतिक्रमण विष एवं प्रणीतं” ( यत्र ) जिसमें 
(प्रतिक्रमरण) पठन, पाठन, स्मरण ! चिन्तवन, स्तुति, बन्दना इत्यादि अनेक क्रिया- 
रूप विकल्प ( विष एवं प्रणीतं ) विषके समान कहा है। “तत्र अप्रतिक्रमणं 
उपा इुंटः एव स्ात्‌? (तत्र) उस निर्विकल्प अनुभवमें (अ्रप्रतिक्रमणं) न पढ़ना, 
न पढ़ाना, न वंदना, न निन्दना ऐसा भाव ( सुधा कुट: एवं स्थात्‌ ) अमृतके 
निधानके समान है । भावाथ ऐसा है कि निर्विकल्य अनुभव सुखरूप है, इसलिये 
उपादेय है; नाना प्रकारके विकल्प आकुलतारूप हैं, इसलिये हेय हैं |।१०-१८९॥ 


( पृथ्वी ) 


प्रमादकलितः कथं भवति शुद्धभावोउलमः: 
कपायभरगोरवादलसता प्रमादो यतः। 
अतः स्वससनिर्भरे नियमितः स्वभावे भवन 
मुनिः परमशुद्धता ब्रजति मुच्यते चाउचिरात्‌ ।११-१६०। 
स्वण्डान्धय सहित अर्थ- “अलसः प्रमादकलितः शुद्धभावः कथ॑ं 
भवति” ( भ्रलसः ) अनुभवमें शिधथिल है ऐसा जीव, और कैसा है ? ( प्रमाद- 
कलित: ) नाना ग्रकारके विकल्पोंसे संयुक्त है ऐसा जीव, (शुद्धभाव: कथं भव ति) 
शुद्धोपयोगी कैसे होता है? अपि तु नहीं होता। “यतः अलसता श्रमादः 
कषायभरगौरवात्‌”” ( यत: ) जिस कारणसे ( भ्लसता ) अनुभवमें शिथिलता 
(प्रमाद:) नाना श्रकारका विकल्प है| किस कारणसे होता है ? (कषाय) रागादि 
अशुद्ध परिणतिके ( भर ) उदयके ( गौरवात्‌ ) तीअपनासे होता है । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जो जीव शिथिल है, विकल्प करता है वह भीष शुद्ध नहीं है; 
कारण कि शिथिलपना, विकल्पपना अशुद्धपनाका मूल है । “अतः म्रुनिः परम- 
शुद्धतां ब्रजति च अचिरात्‌ प्रुच्यते'? ( भ्रत: ) इस कारणसे ( मुनि: ) सम्यस्दृष्टि 
जीव (परमशुद्धतां ब्रजति) शुद्धोपयोग परिणतिरूप परिणमता है (च) ऐसा होता 
हुआ ( भ्रचिरात मुच्यते) उसी काल कमबन्धसे परक्त होता है। क्रेसा है प्ुनि 
' स्वभावे नियमितः भवन!” ( स्वभावे ) शुद्ध स्वरूपमें ( नियमित: भवन ) 
एकाग्ररूपसे मग्न होता हुआ | क्षेसा है ख॒माव ! “ स्वरसनिभरे'” ( स्वरस ) 
चेतनागुणसे ( निर्भरे ) परिषृण है ॥११-१ व 


कट्ान जेन शाखमाला ] सोक्षू-अधिकार १७१ 
( शादू लविक्रीढ़ित ) 
त्यक्वाउशुद्धिविधायि तत्किल परद्रव्यं समग्र स्वयं 
स्वद्रब्ये रतिमेति यः स नियत॑ स्वापराधच्युतः । 
बन्धध्वंसमुपेत्य नित्यमुदितः स्वज्योतिरच्छोच्छल- 
व्चेतन्याम्तपूरपूणमहिमा शुद्धों भवन्मुच्यते ॥१२-१६१॥ 


खरण्डान्वय सहित अथ-- सः मुच्यते”” (सः) सम्यर्दृष्टि जीव (मुच्यते) 
सकल कमोंका क्षयकर अतीन्द्रिय सुखलक्षण मोक्षकों प्राप्त होता है। केसा है ! 
/शुद्धों मबन” राग-द प-मोहरूप अशुद्ध परिणतिसे भिन्न होता हुआ। और 
केसा हे ! “स्वज्योतिरच्छोच्छलच्चेतन्याम्ृतपूरपूर्ण मद्दिमा”' ( स्वज्योति: ) द्रव्यके 
स्वभावगुणरूप ( अ्च्छ ) निर्मल, ( उच्छलत्‌ ) धाराप्रवाहरूप परिणमनशील 
ऐसा जो (चेतन्य) चेतनागुण, उसरूप जो (अ्रमृत) अतीन्द्रिय सुख, उसके (पूर) 
प्रवाहसे ( पूर्ण ) तन्‍्मय है ( महिमा ) माहात्म्य जिसका, ऐसा है । और कैसा 
है? “नित्यमुदितः” सब काल अतीन्द्रिय सुखस्वरूप है। और केसा है ! 
/“नियतं स्वापराधच्युतः” ( नियतं ) अवश्य कर ( सर्वापराध ) जितने व्क्ष्म- 
स्थूलरूप राग व प्‌ मोह परिणाम, उनसे ( च्युतः ) सब प्रकार रद्दित है। क्‍या 
करता हुआ ऐसा होता है ! “बन्धध्य॑सं उपेत्य”' ( बन्ध ) ज्ञानावरणादि पुदूगल 
कमंकी बन्धरूप पर्यायके ( ध्वसं ) सत्ताके नाशरूप ( उपेत्य ) अवस्थाको प्राप्त 
कर । और क्या करता हुआ ऐसा होता है! “तत्‌ समग्र परद्रव्यं स्वयं 
त्यकत्वा”' द्रव्यकम भावकर्म नोकमंसामग्रीके मूलसे ममत्वको स्वयं छोड़कर । 
केसा है | पर द्रव्य ? “अशुद्धिविधायि” अशुद्ध परिणतिको वाह्यरूप निमित्त 
मात्र है । 'किल”' निश्रयसे । “यः खबद्गव्ये रतिं एति” ( यः ) जो सम्यम्द्ट 
जीव ( स्वद्रब्ये ) शुद्ध चेतन्यमें ( रति एति ) निर्विकल्प अनुभवसे उत्पन्न हुए 
सुखमें मग्नपनाकों प्राप्त हुआ है। भावाथ इस प्रकार है--सब अशुद्धपनाके 
मिटनेसे शुद्धघना होता हे । उसके सहाराका है शुद्ध चिद्रपका अनुभव, ऐसा 
मोक्षमाग है ॥१२-१९१॥ 


१७२ भी समयसार-कतश [ सगवान्‌ भी कुन्दकुल्दन 
( मन्दाक्रान्ता ) 


बन्धच्छेदात्कलयदतुलं॑ मोक्षमक्षय्यमेत- 

त्रित्योद्योतस्फुटितसहजावस्थमेकान्तशुद्धम्‌ । 

एकाकारस्वरसभरतो 5 त्यन्तग मम्मी रधीर 

पूर्ण ज्ञानं ज्वलितमचले स्वस्य लीन महिम्नि ।१३-१६२। 

सरवण्डान्चचय सहित अर्थें-- 'एतत्‌ पूण ज्ञान॑ ज्यलित”' ( एतत्‌ ) जिस 

प्रकार कहा है कि ( पूर्ण ज्ञानं ) समस्त कर्ममलकलंकका विनाश होनेसे, जीव 
द्रव्य जेसा था अनन्त गुण विराजमान, वैसा (ज्वलितं) प्रगट हुआ । कैसा प्रगट 
हुआ ? “मोक्ष कलयत्‌” (मोक्ष) जीवकी जो निःकमरूप अवस्था, उस (कलयत्‌ ) 
अवस्थारूप परिणमता हुआ। केसा है मोक्ष ? “अक्षण्यं” आगामी अनन्त 
काल पयन्त अविनश्वर है, ( प्रतुलं ) उपमा रहित है । किस कारणसे १ 
/बन्धच्छेदात्‌”' ( बन्ध ) ज्ञानावरणादि आठ कमके ( छेदात्‌ ) मूल सत्तासे नाश- 
द्वारा । केंसा हे शुद्ध ज्ञान! “नित्योद्योतस्फुटितसहजावस्थ॑” ( नित्योद्योत ) 
शाश्रत प्रकाशसे ( स्फुटित ) प्रगठ हुआ है ( सहजावस्थं ) अनन्त गुण विराजमान 
शुद्ध जीव द्रव्य जिसको, ऐसा है । और केसा है ! “एकान्तशुद्ध” सर्वथा प्रकार 
शुद्ध है। ओर केसा हे! “अत्यन्तगम्भीरधीरं” ( भ्रत्यन्तगम्भीर ) अनन्त 
गुण पिराजमान ऐसा है, ( धोरं ) सब॑ काल शाश्वत है। किस कारणसे ९ 
“'एकाकारस्वरसभरतः”” (एकाकार) एकरूप हुए ( स्वरस ) अनन्त ज्ञान, अनन्त 
दर्शन, अनन्त सुख, अनन्त वीय्यके ( भरत: ) अतिशयके कारण । और कसा है ! 
“सस्य अचले महिम्नि लीन॑” ( स्वस्थ भ्रचले महिम्नि ) अपने निष्कम्प प्रतापमें 
( लीन ) मग्नरूप हे। भावाथ इस प्रकार है कि सकलकम क्षयलक्षण मोक्षमें 


आत्मद्रव्य स्वाधीन है, अन्यत्र चतुर्गतिमें जीव पराधीन है। मोक्षका स्वरूप 
कहा ॥१२३-१९२॥।। 


< हैं 6 5 


सर्वविशुद्ध ज्ञान-अधिकार 


( मन्दाक्रान्ता ) 
नीत्वा सम्यक्‌ प्रलयमखिलान्‌ कतृ भोक्त्रादिभावान्‌ 
दूरोभूतः प्रतिपदमयं बन्धमोक्षप्रक्लप्तेः । 
शुद्ध: शुद्ध स्वस्सविसरापूर्ण पुण्याचलाचि- 
ध्टंकोत्कीर्भप्रकय्महिमा स्फूर्ज ति ज्ञानपुञ्नः ॥१-१६३॥ 


खण्डान्वय सहित अधे--अयं ज्ञानपुज्ञः स्फूजति' (प्रयं) यह विद्य- 
मान ( ज्ञानपुञ्ञः ) शुद्ध जीवद्रव्य ( स्फूजेति ) प्रगठ होता है। भावार्थ इस प्रकार 
है कि यहाँसे लेकर जीवका जेसा शुद्ध स्वरूप है उसे कहते हैं। कसा है ज्ञान- 
१ “दह्भोत्कीणप्रकटमहिमा'' ( टंकोत्कीण ) सव॑ काल एकरूप ऐसा है 
( प्रकट ) स्वानुभवगोचर ( महिमा ) स्रभाव जिसका, ऐसा है | और केसा है ! 
'सखरसबिसरापूणपृण्याचलार्चिः”” ( स्वरस ) शुद्ध ज्ञानवेतनाके ( विसर ) अनन्त 
अंशभेदसे ( ग्रापूर्ण ) सम्पूर्ण ऐसा है ( पुण्य ) निरावरण ज्योतिःरूप ( भ्रचल ) 
निश्रल ( प्रचि: ) प्रकाशस्वरूप जिसका, ऐसा है। और कसा है! 
श॒ुद्धः” शुद्ध शुद्ध हे, भर्थात्‌ दो बार शुद्ध कहनेसे अति ही विशुद्ध है। और 
कसा है ! “बन्धमोक्षप्रकलप्तेः प्रतिपदं॑ दूरीभूतः” ( बन्ध ) ज्ञानावरणादि करम- 
पिण्डसे सम्बन्धरूप एक जैत्रावगाह, ( मोक्ष ) सकलकमका नाश होनेपर जीवके 
स्वरूपका प्रगटपना, ऐसे-(प्रक्ल॒प्ते) जो दो विकल्प, उनसे (प्रतिपदं) एकेन्द्रियसे 
लेकर पंचेन्द्रिय पर्यायरूप जहाँ है वहाँ ( दूरीभूत: ) अति ही मित्र है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि एकेन्द्रिससे लेकर पंचेन्द्रिय तक जीवद्रव्य जहाँ तहाँ, द्वव्य- 
स्वरूपके विचारकी अपेक्षा बन्ध ऐसे पुक्त ऐसे विकन्पसे रहित है, द्वव्यका 
स्वरूप जसा है वसा ही हे। क्‍या करता हुआ जीवद्रव्य ऐसा है ? '“अखिलान 
कत भोक्त्रादिभावात्‌ सम्यक प्रलयं नीत्वा”” ( अ्रखिलान ) गणना करने पर 
अनन्त हैं ऐसे जो (करत) 'जीव कर्ता हे” ऐसा विकल्प (भोक्तृ) 'जीव भोक्ता है' 


१७४ भी समयसार-कलश [ भगवाम्‌ भी कुब्दकुम्द्‌- 


ऐसा विकल्प, ( भादि भावान्‌ ) इनसे लेकर अनन्त मेद उनका ( सम्यक्‌ ) मूलसे 
( प्रलयं नीत्वा ) बिनाशकर । ऐसा कहते हैं ॥१-१९३॥ 


कत्‌ तव॑ न स्वभावो5स्य चितो वेदयितृत॒वत्‌ । 
अत़ानादेव कर्तायं तदभावादकारकः ॥२-१६४॥ 


खण्डान्चय सहित अर्थ-- अस्य चितः कत्‌ त्व॑ न स्वभाव: ”' (अ्रस्य 
चित: ) चेतन्यमात्र स्वरूप जीवका ( कु त्वं ) ज्ञानावरणादि कमंको करे अथवा 
रागादि परिणामकों करे ऐसा ( न स्वभाव: ) सहजका गुण नहीं है; दृष्टान्त 
कहते हैं--“'वेदयित॒त्ववत्‌”! जिस प्रकार जीव कर्मका भोक्ता भी नहीं है । 
भावाथ इस प्रकार है कि जीवद्र॒व्य कमका भोक्ता हो तो कर्ता होवे; सो तो 
भोक्ता भी नहीं है, इससे कर्ता भी नहीं है ।'अय॑ कर्ता अज्ञानात्‌ एवं ?? ( श्रयं ) 
यह जीव ( कर्ता ) रागादि-अशुद्ध परिणामकों करता है ऐसा भी है सो किस 
कारणसे १ ( अज्ञानात्‌ एव ) कमजनित भावमें आत्मबुद्धि ऐसा है जो मिथ्यात्व- 
रूप विभावषरिणाम, उसके कारण जीव कर्ता है। भावाथ इस प्रकार है कि-- 
जीववस्तु रागादिविभावपरिणामका कर्ता है ऐसा जीवका स्वभावगुण नहीं है, 
परन्तु अशुद्धरूप विभावपरिणति है। “तदभावात्‌ अकारकः” ( तदभावात ) 
मिथ्यात्व, राग-द परूप विभावपरिणति मिटती है सो उसके मिटनेसे (अकारकः) 
जीव स्वंथा अकर्ता होता है ।।२-१९४।॥। 

( शिखरिणी ) 


अकता जीवो<यं स्थित इृति विशुद्धः स्वरसतः 
स्फूरसिज्ज्योतिभिश्छुरितभुवना भोगभवनः । 
तथाप्यस्यासो स्यायदिह किल बन्धः प्रकृतिभिः 

से खल्वज्ञानस्य स्फुरति महिमा को5पि गहनः ।३-१६५॥ 


सरडान्वय सहित अधथे-- अय॑ जीव! अकर्ता इति स्वरसतः स्थित:"! 
( भ्रयं जीव: ) विद्यमान है जो चेतन्यद्रव्य वह ( भ्रकर्ता ) ज्ञानावरणादिका अथवा 
रागादि-अशुद्धपरिणामका कर्ता नहीं है ( इति ) ऐसा सहज (स्वरसतः स्थित: ) 
स्वभावसे अनादिनिधन ऐसा ही है। कसा है ! “विशुद्धः” द्रव्यकी अपेक्षा 


कृद्दान जेन शाखमाला ] सब विशुद्धक्ञान-अधिकार १७४ 


द्रव्यकम, भावकर्म, नोकमंसे मिन्‍न है । “स्फ्रचिज्ज्योतिर्मिच्छुरितशुवना- 
भोगभंबनः” ( स्फुरत्‌ ) प्रकाशरूप ऐसे ( चिज्ज्योतिर्भि: ) चेतनागुणके द्वारा 
(छुरित) प्रतिबिम्बित हैं ( ध्रवनाभोगभवनः ) अनन्त द्रव्य अपनी अतीत अनागत 
वर्तमान समस्त पर्यायसहित जिसमें, ऐसा है। “तथापि किल हृह अस्य 
प्रकृतिभिः यत्‌ असो बन्धः स्थात्‌!”! ( तथापि ) शुद्ध है जीव द्रव्य तो भी (किल) 
निश्यसे ( इह ) संसार अवस्थामें ( श्रस्थ ) जीवको ( प्रकृतिभिः ) ज्ञानावरणादि 
कमरूप (यत्‌ भ्रसौ बन्ध: स्यात्‌ ) जो कुछ बन्ध होता है ''सः खजु अन्ञानस्थ कः 
अपि महिमा स्फूरति'' (सः) जो बन्ध होता हे वह ( खलु ) निश्चयसे ( ग्रज्ञानस्य 
क: अपि महिमा स्फुरति ) मिथ्यात्वरूप विभावपरिणमनशक्तिका कोई ऐसा 
ही स्वभाव है। कसा है?! “गहनः” असाध्य है। भावार्थ इस प्रकार है-- 
जीव द्रव्य संसार अबस्थामें विभावरूप मिथ्यात्व, राग-द् प-मोह परिणामरूप 
परिणमा है. इस कारण जेसा परिणमा है वेसे भावोंका कर्ता होता है; 
अशुद्ध भावोंका कर्ता होता है। अशुद्ध भावोंके मिटनेपर जीवका स्वभाव 
अकर्ता है ।।३-१९५॥। 


(अनुष्दुप) ७ । 
भोक्तलं न स्वभावो>स्य स्मृतः कतृ ववचितः । 
अज्ञानादेव भोक्ताय॑ तदभावादवेदक; ॥४-१६६॥ 


स्वण्डान्चच सहित अर्थे-- अस्य चितः भोक्त॒तं स्वभाव: ने स्मृत:! 
( श्रस्य: चित: ) चेतनद्रव्यका, ( भोक्तृत्वं ) ज्ञानावरणादि कमके फलका अथवा 
सुख-दुःखरूप कमफलचेतनाका अथवा रागादि अशुद्धपरिणामरूप कमचेतनाका 
भोक्ता जीव है ऐसा ( स्वभाव: ) जीव द्रव्यका सहज गुण, ऐसा तो ( न स्मृतः ) 
गणधरदेवने नहीं कहा है, जीवका भोक्ता स्वभाव नहीं है ऐसा कहा है; 
दृष्टान्त कहते हैं--.''कठ लवत” जिस प्रकार जीवद्रव्य कर्मका कर्ता भी नहीं है । 
“अय॑ जीबः भोक्ता”” यही जीव द्रव्य अपने सुख-दुःखरूप परिणामको भोगता 
है ऐसा भी हे सो किस कारणसे १ “अज्ञानात एय” अनादिसे करमका संयोग 
है, इसलिए मिथ्यात्व राग द ५ अशुद्ध विभावरूप परिणमा है, इस कारण 
भोक्ता है । “तदभावात्‌ अवेदकः” मिथ्यात्वरूप विभावपरिणामका नाश 
होनेसे जीव द्रव्य साक्षात््‌र अभोक्ता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार 


१७६ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुन-द्‌- 


जीव द्रव्यका अनन्तचतुष्टय स्वरूप है उस प्रकार कमंका कर्तापन-भोक्तापन 
स्वरूप नहीं है। कमंकी उपाधिसे विभावरूप अशुद्धपरिणतिरूप विकार है, इसलिए 
विनाशीक है । उस विभावपरिणतिके विनाश होनेपर जीव अकर्ता है, अभोक्ता 
है । आगे मिथ्यादृष्टि जीव द्रव्यकमंका अथवा भावकमका कर्ता दे, सम्यग्दृष्टि कर्ता 
नहीं है ऐसा कहते हैं ।।४-१९६।। 


( शादू लविक्रीडित ) 


अत्ञानो प्रकृतिस्‍्भावनिरतो नित्यं भवेद्व दको 

ज्ञानी तु प्रकृतिस्वभावविरतो नो जातुचिद्व दक ३ । 

इत्येव॑ नियम निरूप्य निपुणेरज्ञानिता त्यज्यतां 

शुद्ध कात्ममये महस्यचलितेरासेन्यतां ज्ञानिता ॥४-१६७॥॥ 


खराडान्वय सहित अर्थे--  निपुणः अज्ञानिता त्यज्यतां'” ( निपुरो: ) 
सम्यन्दृष्टि जीवोंकी ( भ्रज्ञानिता ) परद्रच्यमें आत्मबुद्धि ऐसी मिथ्यात्वपरिणति 
( त्यज्यतां ) जिस प्रकार मिटे उस प्रकार सबंधा मेटने योग्य है । केसे हें सम्य- 
रृष्टि जीव ! “महसि अचलितेः” शुद्ध चिद्रपके अनुभवमें अखण्ड धारारूप 
मग्न हैं। केसा है शुद्ध चिद्रपफा अनुभव ! “शुद्ध कात्ममये”” ( शुद्ध ) समस्त 
उपाधिसे रहित ऐसा जो ( एकात्म ) अकेला जीवद्रव्य ( मये ) उसके स्वरूप हे । 
ओर क्या करना है ? “ज्ञानिता आसेव्यतां”” शुद्ध वस्तुके अनुभवरूप सम्यकत्व- 
परिणतिरूप सबंकाल रहना उपादेय है । क्‍या जानकर ऐसा होवे १ “इति एवं 
नियम निरूप्य”' ( इति ) जिस प्रकार कहते हें---( एवं नियम ) ऐसे वस्तुख्वरूप 
परिणमनके निश्चयकों ( निरूप्य ) अवधार करके | वह वस्तुका स्वरूप केसा ! 
“अबज्ञानी नित्यं वेदकः भवेत्‌”” ( अज्ञानी ) मिथ्यादृष्टि जीव ( नित्यं ) सवकाल 
( वेदक: भवेत्‌ ) द्रब्यकमका, भावकमका भोक्ता होता है ऐसा निश्चय है 
मिथ्यात्॒वका परिणमन ऐसा ही है। कसा है अज्ञानी ? “प्रकृतिस्वभावनिरतः”” 
( प्रकृति ) ज्ञानावरणादि आठ कमके ( स्वभाव ) उदय होनेपर नाना प्रकार 
चतुगंतिशरीर रागादिभाव, सुख-दुःखपरिणति हत्यादिमें ( निरत: ) आपा 
जान एकलबुद्धरूप परिणमा हे। “तु ज्ञानी जातु वेदकः नो भवेत”' 
मिथ्यात्वके मिटने पर ऐसा भी है कि (ज्ञानी) सम्यर्दष्टि जीव (जातु) कदाचित 
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(वेदक: नो भवेत्‌) द्रव्यकमंका, भावकमका भोक्ता नहीं होता; ऐसा वस्तुका स्वरूप 
है। कसा है ज्ञानी! “प्रकतिस्थभावविरतः” ( प्रकृति ) कमके ( स्वभाव ) 
उदयके कार्यमें ( विरत: ) हेय जानकर छूट गया है स्वामित्वपना जिसका, ऐसा 
है। भावाथ इस प्रकार है कि जीवके सम्यक्त्व होनेपर अशुद्धपना मिटा है, 
इसलिए भोक्ता नहीं हे ॥१-१९७।। 
( बसन्‍्ततिलछका ) 

ज्ञानी करोति नन वेदयते च कमे 

जानाति केवलमयं किल तत्स्वभावम्‌ । 

जानन्परं करणवेदनयोर भावा- 

च्छुद्वम्वभावनियतः म हि मुक्त एवं ॥६-१६८॥ 

 स्वए्डान्वचय सहित अर्थ-- ज्ञानी कम न करोति च न वेदयते”' (ज्ञानी) 
सम्यग्दृष्टि जीव ( कर्म न करोति ) रागादि अशुद्ध परिणामोंका कर्ता नहीं है । 
( च ) और ( न वेदयते ) सुख दुःखसे लेकर अशुद्ध परिणामोंका भोक्ता नहीं 
है। कैसा हे सम्यग्दष्टि जीव ? ““किल अय॑ तत्स्वभावं॑ इति केवल जानाति”” 
( किल ) निश्चयसे ( भ्रयं ) जो शरीर, भोग, रागादि, सुख दुःख इत्यादि समस्त 
( तत्स्वभावं ) कमेंका उदय हैं, जीवका स्वरूप नहीं है-( इति केवल जानाति ) 
सम्यग्दष्टि जीव ऐसा जानता है, परन्तु स्वामित्वरूप नहीं परिणमता है | “हि 
सः मुक्त: एव” ( हि ) तिस कारणसे ( सः ) सम्यग्दष्टि जीव ( मुक्त: एवं ) जेसे 
निर्षिकार सिद्ध हैं बसा है । कैसा है सम्यग्दष्टि जीव ? “पर जानन” जितनी 
है पर द्रव्यकी सामग्री उसका बज्ञायकमात्र हे, मिथ्यादृष्टिके समान स्वामीरूप 
नहीं है । और केसा है ! “शुद्धखभावनियतः”' ( शुद्धस्वभाव ) शुद्ध चेतन्यवस्तुमें 
( नियत: ) आस्वादरूप मग्न है। किस कारणसे १ “'करणवेदनयोः अभावात्‌”! 
(करण) करमका करना, (वेदन) कर्मका भोग--ऐसे भाव (अ्रभावात्‌) सम्यग्दृष्टि 
जीवके मिटे हैं इस कारण | भावाथ इस प्रकार है कि मिथ्यात्व संसार है, 
मिथ्यावके मिटनेपर जीव सिद्धसदश है |।६-१९८।॥। 
( अनुष्दुप ) 
ये तु कर्तारमात्मानं पश्यन्ति तमसा तताः। 
सामान्यजनवत्तेषां न मोक्षो5पि मुमुच्षताम्‌ ॥७-१६६॥ 


१७३ भी संमयसार-कलश [ भगवात भी कुल्दकुल्द- 


खण्डान्चथ सहित अर्थ-- तेषां मोक्ष) न” (तेषां) ऐसे मिथ्यादृष्ट 
जीवोंको ( न मोक्ष: ) कर्मका विनाश, शुद्ध स्वरूपकी प्राप्ति नहों हे । केसे हें वे 
जीव ! “भुम्क्षतां अपि”” जेनमताश्रित हैं, बहुत पढ़े हैं, द्रव्यक्रियारूप चारित्र 
पालते हैं, मोक्षके अभिलाषी हैं तो भी उन्हें मोक्ष नहीं है। किनके समान 
“पामान्यजनवत्‌” जिस प्रकार तापस, योगी, भरड़ा इत्यादि जीवोंको मोक्ष नहीं 
है। भावाथ हस प्रकार है कि कोई जानेगा कि जेनमतआश्रित हैं, कुछ विशेष 
होगा, सो विशेष तो कुछ नहीं है। केसे हैं वे जीव १ “तु ये आत्मानं कतोरें 
पश्यन्ति”' (तु) जिस कारण ऐसा है कि (ये) जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव (प्रात्मानं) 
जीवद्रव्यको (कर्तारं पह्यन्ति) वह ज्ञानावरणादि कमको रागादि अशुद्ध परिणामको 
करता है ऐसा जीवद्रव्यका स्वभाव है--ऐसा मानते हैं, प्रतीति करते हैं, आस्वादते 
हैं। और कंसे हैं ? “तमसा तताः”' मिथ्यात्यमाव ऐसे अन्धकारसे व्याप्त हैं, 
अन्ध हुए हैं । भावाथ इस प्रकार है कि वे महामिध्यादष्टि हैं नो जीवका स्वभाव 
कर्तारूप मानते हैं; कारण कि कर्तापन जीवका स्वभाव नहीं है, विभावरूप अशुद्ध 
परिणति है; सो भी परके संयोगसे है, विनाशीक है ॥७-१९५९।। 

( अनुष्दुप ) 
नास्ति सवो5पि सम्बन्धः परद्रव्यात्मतत्तयो: । 
कत्‌ कमत्वसम्बन्धाभावे तत्कतृ ता कुत। ॥८-२००॥ 
खरडान्वय सहित अथ-- तत्‌ परद्रव्यात्मतत्तयोः कठ ता छुतः'” (तत्‌) 

तिस कारणसे ( परद्रव्य ) ज्ञानाबरणादि कमरूप पुदूगलका पिण्ड और ( झात्म- 
तत्त्वयो: ) शुद्ध जीवद्रव्य, इनमें ( कतृं ता ) जीवद्रव्य पुद्गलकमम का कर्ता, पुदूगल- 
द्रव्य जीवभावका कर्ता-ऐसा सम्बन्ध (कुतः) केसे होवे ? अपि तु कुछ नहीं होता । 
किस कारणसे ! “कत्‌ -कम सम्बन्धाभावे'” ( कतूं ) जीव कर्ता, ( कर्म ) ज्ञाना- 
वरणादि कम-ऐसा हे जो ( सम्बन्ध ) दो द्रव्योंका एकसम्बन्ध, ऐसा ( पभ्रभावे ) 
द्रव्यका स्वभाव नहीं है तिस कारण। वह भी किस कारणसे १ “सब अपि 
सम्बन्ध! नास्ति” ( सर्वे: ) जो कोई वस्तु हे बह ( श्रपि ) यद्यपि एक ज्षेत्रा- 
बगाहरूप है तथापि ( सम्बन्ध: नास्ति ) अपने अपने स्वरूप है, कोई द्रव्य किसी 
द्रव्यके साथ तन्‍्मयरूप नहीं मिलता है, ऐसा वस्तुका स्वरूप है । इस कारण जीव 
पुदूगलकमका कर्ता नहीं है ।८-२००॥। 
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( वसम्ततिछका ) 
एकस्य वस्तुन इहान्यतरेण साध 
सम्बन्ध एवं सकलो5पि यतो निषिद्धः । 
यत्कतृ कमंपटनास्ति न वस्तुभेदे 
पश्यन्वकतृ मुनयश्र जनाश्र तत्तम ॥६-२०१॥ 


खएडाम्वय सहित झर्थ-- तत्‌ बस्तुमेदे कठ कर्मंघटना न अस्ति” 
( तत्‌ ) तिस कारणसे ( वस्तुभेदे ) जीवद्रव्य चेतनस्वरूप, पृद्गलद्रव्य अचेतन 
स्वरूप-ऐसे मेदको अनुभवते हुए ( कतृ कमंघटना ) जीवद्रव्य कर्ता, पुद्गलपिण्ड 
-ऐसा व्यवहार ( न भ्रस्ति ) सवंथा नहीं हे। तो कसा है? “प्ुनय 
जनाः तत्तं अकत्‌ पश्यन्तु”' ( मुतयः जना: ) सम्यर्दशि हैं जो जीव वे ( तत्त्वं ) 
जीवस्वरूपको ( अ्रकतृ पद्यन्तु ) 'कर्ता नहीं हे! ऐसा अनुभवो-आस्वादो । किस 
कारणसे ? “यतः एकस्य वस्तुनः अन्यतरेण साद्ध सकलो5पि सम्बन्ध 
निषिद्धः एवं” ( यतः ) जिस कारणसे ( एकस्य वस्तुनः ) शुद्ध जीवद्रन्यका 
( अन्यतरेश साद्ध ) पुदूगल द्रव्यके साथ ( सकल: अ्रपि ) द्रव्यरूप, गुणरूप 
अथवा पर्यायरूप ( सम्बन्ध: ) एकल्वपना ( निषिद्ध: एवं ) अतीत-अनागत- 
वतमान कालमें वर्जा है | भावाथ इस प्रकार हे कि अनादिनिधन जो द्रव्य जेसा है 
वह वसा ही है, अन्य द्रव्यके साथ नहीं मिलता है, इसलिए जीवद्रब्य पुष्ठलकमंका 
अकर्ता है ।।९-२०१॥ 
( बसन्ततिलका ) 


ये तु स्वभावनियमं कलयन्ति नेम- 
मज्ञाममग्नमहसो वत ते वराकाः । 
कुवन्ति कम॑ तत एवं हि. भावकर्म- 
कर्ता खवयं भवति चेतन एवं नान्‍्य; ॥१०-२०२॥ 
खण्डान्यय सहित अर्थ-- वत ते बराकाः कर्म इुंबन्ति ( वत ) 
दुःखके साथ कहते हैं कि, (ते बराका: ) ऐसी जो मिथ्यादृष्टि जीवराशि 
( कम कुर्वेन्ति ) मोह राग ८ परूप अशुद्ध परिणति करती है। कसी है “अज्ञान- 


१ भी समयसार-कलश + . [_ अदवाने औ कुम्देकुन्द - 


मग्नमहसः” ( अज्ञान ) मिथ्यात्वरूप भावके कोरण ( मग्न ) आच्छादा गया है 
( महसः ) शुद्ध चेतन्यप्रकाश जिसका, ऐसी है; “तु ये इम॑ स्वभावनियमं न 
कलयन्ति” (तु) क्योंकि (ये) जो, ( इमं स्वभावनियमं ) जीवद्रब्य ज्ञानावरणादि 
पुद्रलपिण्डका कर्ता नहीं है--ऐसे बस्तुस्वभावको ( न कलयन्ति ) स्वालुभव 
प्रत्यक्षरूपसे नहीं अनुभवती है । भावाथ इस प्रकार है कि--मिथ्यादृष्टि जीवराशि 
शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे भ्रष्ट हे, इसलिए पर्यायरत है, इसलिए मिथ्यात्वराग 
द पभशुद्ध-प्रिणामरूप -'परिणम्ती है । “ततः : भावकमकर्ता, चेतन एवं, स्वयं 
भवति न अन्य” ( ततः: ) तिस कारण ( भावकर्म ) मिथ्यात्वरागद्ध १-अशुद्ध 
चेतनारूप परिणामका, ( कर्ता चेतन एवं स्वयं भवति ) व्याप्य-व्यापकरूप 
परिणमता है ऐसा जीवद्र॒व्य, आप कर्ता होता है, ( न अन्य: ) पुद्ठलकम कर्ता 
नहीं होता हे। भावाथ ह_स प्रकार है कि जीव मिथ्यादृष्टि होता हुआ जेसे 
'त भावरूप परिणमता है बसे भावोंका कर्ता होता है ऐसा सिद्धान्त 
॥ १ ०-२०२॥। 


( शादू लविक्रीडित ) 
कार्यचादकृतं न कर्म न व तशञ्नीपप्रकृत्योद्द यो- 
रज्ञायाः प्रकृतेः स्वकार्यफलभुग्भावानुषंगाक्कृतिः । 
नेकस्याः प्रकृतेरचित्त्तलसनाञ्नीवो>स्य कर्ता ततो 
जीवस्येव च कर्म तबिदनुगं ज्ञाता न यत्पुदूगलः ॥११-२०१॥ 


” खण्डान्यय सहित अथे-- '(ततः अस्य जीव! कता च तत्‌ चिदनुगं 
जीवस्य एवं कम” ( तत: ) तिस कारणसे ( भ्रस्थ ) रागादि अशुद्ध चेतना 
परिणामके ( जीव: कर्ता ) जीव द्रव्य उस कालमें व्याप्य-व्यापफरूप परिणमता 
है, इसलिए कर्ता है (व) और (तत्‌) रागादि अशुद्ध परिणमन (चिदनुगं) अशुद्ध- 
रूप है, चेतनारूप है, श्सलिए ( जोबस्य एवं कर्म ) उस कालमें व्याप्य-व्यापकरूप 
जीव द्रव्य आप परिणमता है, इसलिए जीवका किया है। किस कारणसे ९ 
“यत्‌ पुद्ठलः ज्ञाता न! ( यत्‌ ) जिस कारणसे ( पुद्गलः ज्ञाता न॒पुद्टल द्रष्य 
चेतनारूप नहीं है; रागादि परिणाम चेतनारूप है, हसलिए जीवका किया है । 
कहा है भाव उसे गाढ़ा-पका करते हैं--'' कर्म अकृतं न” ( कर्म ) रागादि अशुद्ध 


कहान जैन शासमाला ] स्व विशुद्धज्ञान-अधिकार रैद१ 


चेतनारूप परिणाम ( भ्रकृतं न ) अनादिनिधन आकाश द्रव्यके समान स्वयंसिद्ध 
है ऐसा भी नहीं है, किसीके द्वारा किया हुआ होता है । ऐसा है किस कारणसे ! 
“कार्यलवात्‌” कारण कि घटके समान उपजता है, बिनशता है। इसलिए प्रतीति 
ऐसी जो करतूतिरूप है| ( च ) तथा “'ततद जीव-प्रकृत्यों: दयोः कृति: न!” (तत) 
रागादि अशुद्ध चेतन परिणमन (जीव) चेतनद्रव्य और (प्रकृत्यो:) पृद्दलद्रच्य ऐसे 
( इयो: ) दो द्रव्योंकी ( कृति: न ) करतूति नहीं है। भावाथ इस प्रकार है कि 
कोई ऐसा मानेगा कि जीव तथा कमके मिलने पर रागादि अशुद्ध चेतन परिणाम 
होता हे, इसलिए दोनों द्रव्य कर्ता हैं। समाधान इस प्रकार है कि दोनों द्रव्य 
कर्ता नहीं हैं, कारण कि रागादि अशुद्ध परिणामोंका बाह्य कारण-निमिमात्र 
पुद्ल कमंका उदय है; अन्तरंग कारण व्याप्य-ब्यापकरूप जीवद्रब्य विभावरूप 
परिणमता है; इसलिए जीवका कर्तापना घटित होता है, पुद्रल कमका कर्तापना 
घटित नहीं होता हे; कारण कि “अन्ञायाः प्रकृते! स्वकायफलथभुग्भावानुपज्ञात” 
( ग्रज्ञाया: ) अचेतनद्र॒व्यरूप है जो ( प्रकृते: ) ज्ञानावरणादि द्रव्यकम, उसके 
( स्वकार्य ) अपनी करतूतिके ( फल ) सुख-दुःखके (भुग्भाव) भोक्तापनेका ( भरनु 

षड्धात्‌ ) प्रसंग प्राप्त होता है। भावाथ इस प्रकार है कि जो द्रव्य जिस भावका 
कर्ता होता है वह उस द्रव्यका भोक्ता भी होता है। ऐसा होने पर रागादि अशुद्ध 
चेतन परिणाम जो जीव-कर्म दोनोंने मिलकर किया होवे तो दोनों भोक्ता होंगे 
सो दोनों भोक्ता तो नहीं हैं | कारण कि जीव द्रव्य चेतन है तिस कारण सुख 
दुःखका भोक्ता होवे ऐसा घटित होता है, पुद्गल द्रव्य अचेतन होनेसे सुख 
दुःखका भोक्ता घटित नहीं होता । इसलिए रागादि अशुद्ध चेतन परिणमनका 
अकेला संसारी जीव करता है, भोक्ता भी हे। इसी अथंको और गाढ़ा-पका 
करते हें--'एकस्याः प्रकृतेः कृति! न!” ( एकस्या: प्रकृत्रे: ) अकेले पृद्लकमकी 
( कृति: न ) करतूति नहीं है । भावाथ इस प्रकार है कि कोई ऐसा मानेगा कि 
रागादि अशुद्ध चेतन परिणाम अकेले प्रृद्ठलकमका किया है| उत्तर ऐसा है 
कि ऐसा भी नहीं हे; कारण कि “अचिचखलसनात्‌” अनुभव ऐसा आता 
है कि पृद्गलकम अचेतन द्रव्य है, रागादि परिणाम अशुद्ध चेतनारूप 
है; हसलिए अचेतन द्रव्यका परिणाम अचेतनरूप होता है, चेतनरूप नहीं 
होता। इस कारण रागादि अशुद्ध परिणामका कर्ता संसारी जीव है, भोक्ता 
भी है ।।११-२०३॥। 


१८९ भी समयसार-कलश [ भगवाद भ्री कुद्कुछइृल 
( शादू छबिक्रीित ) 
कमेंब प्रवितर्य कतू हतकेः लिप्तात्मनः कतृतां 
कतात्मेप कथज्चिदित्यवलिता चेश्रिच्छू तिः कोपिता । 
तेपामुद्भतमोहमुद्रित धियां. बोधस्य संशुद्ये 
प्याद्मादप्रतिबंधलब्धविजया वस्तुर्थितिः स्तूयते ॥१२-२०४॥ 


'श्वण्डान्वय सहित अर्थ-- “वस्तुस्थितिः स्त॒यते'' ( वस्तु ) जीवद्रव्यके 
( स्थिति: ) स्वभावकी मर्यादा ( स्तूयते ) जेसी है बसी कहते हें । कसी है ! 
/'स्याद्वादप्रतिबन्धलब्धविजया”? ( स्थाह्ाद ) जीवकर्ता है, अकर्ता भी है--ऐसा 
अनेकान्तपना, उसकी ( प्रतिबन्ध ) सावधानरूपसे की गईं स्थापना, उससे 
( लब्ध ) पाया है ( विजया ) जीतपना जिसने, ऐसी हे । किस निमित्त कहते 
हैं? “तेषां बोधस्य संशुद्धये”' ( तेषां ) जो जीवको सबंथा अकर्ता कहते हैं ऐसे 
मिथ्यादृष्टि जीबोंकी ( बोधस्य संशुद्धये ) विपरीत बृद्धिके छुड़ानेके निमिच्त जीवका 
स्वरूप साधते हैं | केसी है वह मिथ्यादष्टि जीवराशि ? “उद्धतमोहसुद्वितधियां”' 
(उद्धत) तीव्र उदयरूप (मोह) मिथ्यात्वभावसे (मुद्रित) आच्छादित है (घियां) 
शुद्धस्वरूप- अनुभवरूप सम्यक्त्वशक्ति जिनकी, ऐसी है। और केसी है ! 
“एप आत्मा कथज्ित्‌ कर्ता इति केश्नित्‌ श्रुतिः कोपिता” ( एप: प्रात्मा ) 
चेतनास्वरूपमात्र जीवद्र॒व्य ( कथश्वित्‌ कर्ता ) किसी युक्तिसे अशुद्धभावका 
कर्ता भी है (इति ) इस प्रकार ( कंश्रित्‌ श्रुति: ) कितने ही मिथ्यादृष्टि जीबॉको 
ऐसा सुननेमात्रसे ( कोपिता ) अत्यन्त क्रोध उत्पन्न होता है। कसा क्रोध होता 
है? “अचलिता” जो अति गाह्ा है, अमिट है। जिससे ऐसा मानते हैं-- 
“आत्मनः कठ तां क्षिप्वा'” ( झ्ात्मय: ) जीवका (करत तां) अपने रागादि अशुद्ध 
भावोंका कर्तापना (क्षिप्त्वा) सवेथा मेटकर (न मानकर) क्रोध करते हैं। और कंसा 
मानते हें---' कम एवं कद इति प्रवितक्‍य” ( कर्म एवं ) अकेला ज्ञानावरणादि 
कम पिण्ड ( कं ) रागादि अशुद्ध परिणामोंका अपनेमें व्याप्य-व्यापक होकर 
कर्ता है ( इति प्रवितक्य ) ऐसा गाढ़पन करते हैं-प्रतीति करते हैं । सो ऐसी 
प्रतीति करते हुए केसे हें ? “हतकेः” अपने घातक हैं, क्‍योंकि मिथ्या- 
दृष्टि हैं॥१२-२०४॥ 


कद्टान बैन शाशमालो ] स्वविशुद्ज्ञान-अषिकाई १६३ 
( शादू छविक्रीढित ) 
मा5कर्तारममी स्पृशन्तु पुरुष सांख्या इवाप्याहंताः 
कर्तारं कलयंतु तं किल सदा भेदावबोधादधः । 
उध्च तृद्धतवोधधामनियतं प्रत्यक्षमेनं स्वयं 
पश्यन्तु च्युतकत भावमचलं ज्ञातारमेक॑ परम्‌ ॥१३-२०१॥ 


सवण्डान्वय सहित अर्थे--ऐसा कहा था कि स्याद्वाद स्वरुपके द्वारा 
जीवका स्वरूप कहेंगे । उसका उत्तर हे--'अमी आहंताः अपि पुरुष अकतोरें 
मा स्पृशन्तु” ( भ्रमी ) विधमान जो ( भ्राहेताः भ्रपि ) जनोक्त स्याद्रादस्वरूपको 
अंगीकार करते हैं ऐसे जो सम्यग्दष्टि जीव वे भी (पुरुष) जीवद्रव्यकों (अ्रकर्तारं) 
रागादि-अशुद्ध परिणामोंका सबंथा कर्ता नहीं है ऐसा ( मा स्पृशन्तु ) मत 
अंगीकार करो । किनके समान ? “भ्ांख्या इव” जिस प्रकार सांख्य मतवाले 
जीवको सवंधा अकर्ता मानते हें उसी प्रकार जेन भी सवथा अकर्ता मत मानो । 
जसा मानने योग्य हे वसा कहते हैं--''सदा त॑ भेदावबोधात्‌ अधः कर्तारं किल 
कलयन्तु तु उध्व एन च्युतकत भाव॑ पश्यन्तु*' ( सदा ) स्व काल द्रव्यका स्वरूप 
ऐसा हे कि ( तं ) जीवद्रव्यकी, ( भेदावबोधात्‌ भ्रधः ) शुद्धस्वरूप परिणमनरूप 
सम्यक्त्वसे भ्रष्ट मिथ्यादृष्टि होता हुआ मोह राग ढ परूप परिणमता है उतने 
काल, ( कर्तारं किल कलयन्तु ) मोह, राग, द्व परूप अशुद्धचेतन परिणामका कर्ता 
जीव है ऐसा अवश्य मानो-प्रतीति करो । (तु) वही जीव ( ऊध्वं ) जब मिथ्यात्व 
परिणाम छूटकर अपने शुद्ध स्वरूप सम्यक्त्व भावरूप परिणमता है तब ( एन 
च्युतकत भाव ) छोड़ा हे रागादि अशुद्ध भावोंका कर्तापन जिसने ऐसी (पर्यन्तु) 
श्रद्धा करो-प्रतीति करो-ऐसा अनुभव करो । भावाथ हस प्रकार है कि--जिस 
प्रकार जीवका शज्ञानगुण स्वभाव है, वह ज्ञानगुण संसार अवस्था अथवा मोक्ष 
अवस्थामें नहीं छूटता; उस प्रकार रागादिपना जीवका स्वभाव नहीं है तथापि 
संसार अवस्थामें जब तक कमका संयोग है तब तक मोह, राग, द्व परूप अशुद्धपनेसे 
विभावरूप जीव परिणमता है और तब तक कंता है। जीवके सम्यक्त्वसुणके 
परिणमनके बाद ऐसा जानना--'उद्धतबोधधामनियतं” ( उद्धत ) सकल श्ञेय 
पदाथको जाननेके लिए. उतावले ऐसे ( बोधधाम ) ज्ञानका प्रताप है ( नियत 
सवस्व॒ जिसका ऐसा है। और कसा है ! “स्वयं प्रत्यक्ष" आपको अपने आप 


१८७ भ्री समयसार-कलश | संगवान भी कु्द कुन्द- 


प्रगट हुआ है । और कसा है १ ““अचलं” चार गतिके अ्रमणसे रहित हुआ है । 
और कसा है? 'ज्ञातारं” ज्ञानमात्र स्वरूप हे। और केसा है! “परं एक” 
रागादि अशुद्ध परिणतिसे रहित शुद्ध वस्तुमात्र है ।।१३-२०४॥ 

( मालिनी ) 


क्षणिकमिदमिहेक: कल्पयित्वात्मतत्तं 
निजमनसि विधत्ते कत भोकत्रोविभेदम । 
अपहरति विमोहं तस्य नित्यामृतौधे 
स्वयमयमभिषिचंश्रिचमत्कार एवं ॥१४-२०६॥ 

. श्वण्डान्चय सहित अर्थ--हह एकः निजमनसि कठ भोक्त्रोः विभेद॑ 
विधत्ते” ( इह ) साम्प्रत विद्यमान हे ऐसा ( एक: ) बौद्धमतको माननेवाला 
कोई जीव ( निजमनसि ) अपने ज्ञानमें ( कतृ -भोकत्रो: ) कर्तापना-भोक्तापनामें 
( विभेदं ) भेद ( विधत्ते ) करता है। भावाथ इस प्रकार है कि-वह ऐसा कहता 
है कि क्रियाका कर्ता कोई अन्य है, भोक्ता कोई अन्य है। ऐसा क्‍यों मानता 
है? 'इदं आत्मतत्त्वं क्षणिकं कल्पयित्वा”' ( इदं ग्रात्मतत्त्वं ) अनादिनिधन 
है जो चतन्यस्वरूप जीवद्रज्य, उसको ( क्षरिशकं कल्पयित्वा ) क्षणिक मानता है 
अथांत्‌ जिस प्रकार अपने नेत्ररोगके कारण कोई श्वेत शंखकी पीला देखता है उसी 
प्रकार अनादिनिधन जीवद्रव्यको मिथ्या आ्रान्तिके कारण ऐसा मानता है कि एक 
समयमात्रमें पूवेंका जीव मूलसे विनस जाता है, अन्य नया जीव॑ मूलसे उपज 
आता है; ऐसा मानता हुआ मानता है कि क्रियाका कर्ता अन्य कोई जीव 
है, भोक्ता अन्य कोई जीव है। ऐसा अभिप्नाय मिथ्यात्वका मूल है । इसलिए 
ऐसे जीवकी समझाते हैं--'“अय॑ चिच्चमत्कारः तस्य विमोहं अपहरति”' 
( भ्रयं चि्रमत्कार: ) किसी जीवने बाल्यावस्थामें किसी नगरको देखा था, 
काल जाने पर और तरुण अवस्था आनेपर उसी नगरकों देखता है, देखते हुए 
ऐसा ज्ञान उत्पन्न होता है कि वही यह नगर है जिस नगरको मैंने 
बालकपनमें देखा था; ऐसा है जो अतीत अनागत वतमान शाश्वत ज्ञानमात्र 
वस्तु वह “तस्य पिमोह अपहरति” क्षणिकवादीके मिथ्यात्वको दर करता 
है। भावार्थ इस प्रकार हे कि-जो जीवतत्त्व क्षण विनश्वर होता तो पूर्व 
ज्ञानको लेकर जो बतमान ज्ञान होता हे वह किसको दोवे ? श्सलिए जीवद्रन्य 


कहान जेल शाखमाला ] सर्वेविशुद्धज्ञान-अधिकार १८५ 


सदा शाश्वत है ऐसा कहनेसे क्षणिकवादी प्रतियुद्ध होता है। कैसी है जीवबस्तु ! 
““नित्यामृतीौधः स्वयं अमिषिश्चत्‌*' ( नित्य ) सदाकाल अधिनश्वरपनारूप जो 
( भ्रमृत ) जीवद्रब्यका जीवनमूल, उसके ( भ्रोघे: ) समूहद्वारा ( स्वयं 
अभिषिश्चत्‌ ) अपनी शक्तिसे आप पृष्ट होता हुआ | “एवं” निश्चयसे ऐसा ही 
जानिएगा, अन्यथा नहीं ।।१४-२०६॥। 


( अनुष्ठुप ) 
वृत्यंशभेदतोत्यन्तं वृत्तिमन्नाशकल्पनात्‌ । 
अन्यः करोति भु के उन्य इत्येकान्तश्रकास्तु मा ॥१४-२०७॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थे--क्षणिकवादी प्रतिबोधित किया जाता है-- 

“हति एकान्तः मा चकास्तु”' (इति) इस प्रकार (एकान्त:) द्रव्याथिक-पर्यायार्थिकके 
मेद बिना किये सवंधा ऐसा ही है ऐसा कहना ( मा चकास्तु ) किसी जीवकों 
स्वप्नमात्रमं भी ऐसा श्रद्धान मत होओ । ऐसा केसा ? “'अन्यः करोति अन्य 
थुक्‍्ते” ( भ्रन्यः करोति ) अन्य प्रथम समयका उत्पन्न हुआ कोई जीव कमेंका 
उपाजन करता है, ( प्रन्यः भ॒ क्ते ) अन्य दूसरे समयका उत्पन्न हुआ जीव कमको 
भोगता है;--एसा एकान्तपना मिथ्यात्व है । भावाथं इस प्रकार है--जीव वस्तु 
यरूप है, पर्यायरूप है । इसलिए द्रव्यरूपसे विचार करनेपर जो जीव कमका 
उपाजन करता है वही जीव उदय आनेपर भोगता है; पर्यायरूपसे विचार 
करनेपर जिस परिणाम अवस्थामें ज्ञानावरणादि कमंका उपाजन करता है, उदय 
आनेपर उन परिणामोंका अवस्थान्तर होता हे; इसलिए अन्य पर्याय करती 
है अन्य पर्याय भोगती है ।--ऐसा भाव स्याद्वाद साध सकता है। जेसा बौद्ध- 
मतका जीव कहता है वह तो महद्दाविपरीत है । सो कौन विपरीतपना ! 
(अत्यन्त वृत्यंशभेदतः बृत्तिमन्नाशकल्पनात'' ( अत्यन्त ) द्रव्यका ऐसा ही स्वरूप 
है, सहारा किसका ? ( वृत्ति ) अवस्था, उसका ( अंश ) एक द्रव्यकी अनन्त 
अवस्था, एसा ( भेदतः ) कोई अवस्था विनश जाती है, अन्य कोई अवस्था 
उत्पन्न होती है ऐसा अवस्थाभेद विधमान है; एसे अवस्थामेदका छल पकड़- 
कर कोई बौद्धमतका मिथ्यादृष्टि जीव ( वृत्तिमन्नाशकल्पनात्‌ ) बृूचिमान्‌ -जिसका 
अवस्थामेद दोता है ऐसी सतारूप शाश्वत वस्तुका नाशकल्पना८पूलसे सत्ताका 


नाश मानता है; इसलिए ऐसा कहना विपरीतपना है। भावार्थ - इस प्रकार है 
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श्८६ . श्री समयसार-ककश [ भगवान्‌ भी कुर्दकुस्दू- 


कि बौद्धमतका जीव पर्यायमात्रको वस्तु मानता है, पर्याय जिसकी है ऐसी 
सचामात्र बस्तुको नहीं मानता है । इस कारण ऐसा मानता है सो मद्दामिथ्यात्य 
है।।१५-२०७॥ 


( शादू लविक्रीदित ) 


आत्मानं॑ परिशुद्धमीप्सुभिरतिव्यापति प्रपद्ान्धके: 
कालोपाधिबलादशुद्धिमधिकां तत्रापि मत्ता परे; । 
चेतन्यं च्षणिकं प्रकत््य प्रथुकेः शुद्धजु सूत्रे रतेः 
आत्मा व्युज्कित एप हाखदहो निःसूत्रमुक्त ज्ञिभिः ।१६-२०८। 


खए्डान्चच सहित अर्थ-- एकान्तपनेसे जो माना जाय सो मिथ्याल है 
/अहो प्रथुके! एप आत्मा व्युज्यितः” (ग्रहो) भो जीव ! (पृथुककः) नाना प्रकार 
अभिप्राय है जिनका ऐसे जो मिथ्यादृष्टि जीव हैं उनको ( एष: झ्रात्मा ) विद्यमान 
शुद्ध चंतन्यवस्तु ( व्युज्कितः: ) सधी नहीं । केप्ते हैं एकान्तवादी ? “शुद्धजु पत्र 
रत” ( शुद्ध ) द्रव्याथिक नयसे रहित# ( ऋजुसूत्रे ) बतमान पर्यायमात्रमें 
वस्तुरूप अंगीकार करनेरूप एकान्तपनेमें ( रते: ) मग्न हैं। ““चतन्य॑ क्षणिक॑ 
प्रकल्प्य”' एक समयमात्रमें एक जीव मूलसे विनश जाता है, अन्य जीव 
मूलसे उत्पन्न होता ऐसा मान कर बौद्ध मतके जीवोंकों जीवस्वरूपकी 
प्राप्ति नहीं है। तथा मतान्तर कहते हें--“'अपरे! तत्रापि कालोपाधिबलात 
अधिकां अशुद्धि” मत्त्वा” ( अपर: ) कोई मिथ्यादृष्टि एकान्तवादी ऐसे हें जो 
जीवका शुद्धपना नहीं मानते हैं, सवंथा अशुद्धपना मानते हैं । उन्हें भी वस्तुकी 
प्राप्ति नहीं है ऐसा कहते हैं-/-( कालोपाधिबलात ) अनन्त काल हुआ जीव द्रव्य 
कमके साथ मिला हुआ ही चला आया है, भिन्न तो हुआ नहीं--ऐसा मानकर 
(तत्रापि) उस जीवमें (अ्रधिकां भ्रशुरद्धि मत्त्वा) जीव द्रव्य अशुद्ध है, शुद्ध हे दी नहीं 
-ऐसी प्रतीति करते हैं जो जीव, उन्हें भी वस्तुकी प्राप्ति नहीं है । मतान्तर कहते 
हैं-'अन्धर्कं: अतिव्याप्तिं प्रषंध” एकान्त मिथ्यादृष्टे जीव कोई ऐसे हैं जो 
( भ्रतिव्याप्तिं प्रषद्मय ) कमंकी उपाधिको नहीं मानते हैं, “आत्मानं परिशुद्धि 


# यहाँ पर (द्रव्यार्थिक नयसे रहित” पाठके स्थानमें हरतछिखित एवं पहली मुद्रित प्रतिमे 
'पर्योयार्थिक नयसे रहद्दित' ऐसा पाठ है जो भूलसे आ पड़ा मालूम पड़ता है । 


कट्दान जेन शाखमाला ] स्व विशुद्शान-अधिकार १८७ 


ईप्सुभिः” जीव द्रव्यको सभ काल सर्वथा शुद्ध मानते हैं; उन्हें भी स्वरूपकी 
प्राप्ति नहीं है। केसे हैं एकान्तवादी? “ निश्त्रमुक्ते क्षिमि!” ( नि:सूत्र ) 
स्थाद्गाद पत्र बिना ( मुक्त क्षिभि: ) सकल कमके क्षयलक्षण मोक्षकों चाहते हैं; 
उनके प्राप्ति नहीं है। उसका दृशन्त--'हारबत्‌” हारके समान । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जिस प्रकार तके बिना मोती नहीं सधता है-हार नहीं होता है, 
उसी श्रकार स्याद्वादसत्रके ज्ञान बिना एकान्तवादोंके द्वारा आत्माका स्वरूप 
नहीं सधता है-आत्मस्वरूपकी प्राप्ति नहीं होती है; इसलिए जो कोई आपको 
सुख चाहते हैं, वे स्याद्मादसत्रके द्वारा जेसा आत्माका स्वरूप साधा गया है 
बेसा मानिएगा ॥१६-२०८॥।। 


( शादू लब्क्रीडित ) 


कतु वेंदयित॒श्र युक्तिवशतो भेदो5स्लभेदो5पि वा 
कता वेदयिता च मा भवतु वा वस्लेव सशित्यताम । 
प्रोता सूत्र इवात्मनीह निपुणेमेत्त, न शक्या क्वचि- 
सिसिन्तामणिमालिकेयममितो 5प्येका चकासस्‍्लेव न! ।१७-२०६। 


खरडान्वय सहित अर्थ-- निपुणः वस्तु एवं सब्जिन्त्यतां!! ( निपुरे: ) 
शुद्धस्वरूप अनुभवरमें प्रवीण हैं ऐसे जो सम्यर्दष्टि जीव, उनको ( वस्तु एवं ) 
समस्त विकल्पसे रहित निर्विकल्प सत्तामात्र चेतन्यस्वरूप ( सच्िन्त्यतां ) 
स्वसंवेदनप्रत्यक्षे अनुभव करने योग्य है। “कतु च वेदयितुः युक्तिवशतः 
भेदः अस्तु अथवा अभेदः अस्तु'' ( कतु: ) कर्तामें (4) और (वेदयतु:) भोक्तामें 
(युक्तिवशत:) द्रव्याथिकनय पर्यायार्थिकनयका भेद करनेपर--(भेद: अस्तु) अन्य 
पर्याय करती है, अन्य पर्याय भोगती है, पर्यायार्थिकनयसे ऐसा भेद है तो 
होओ; ऐसा साधनेपर साध्यसिद्धि तो कुछ नहीं है; ( भ्रथवा ) द्रव्यार्थिकनयसे 
( ग्रभेद: ) जो जीवद्रव्य ज्ञानावरणादि कमका कर्ता है वही जीवद्रव्य भोक्ता 
है ऐसा ( अस्तु ) भी है तो ऐसा भी होओ; इसमें भी साध्यसिद्धि तो कुछ नहीं 
है। “वा कर्ता च वेदयिता वा मा भवतु' ( वा ) कत त्वनयसे ( कर्ता ) जीव 
अपने भावोंका कर्ता है (च) तथा भोक्तृत्वनयसे ( वेदथिता ) जिसरूप परिणमता 
है उस परिणामका भोक्ता हे ऐसा है तो ऐसा ही होओे; ऐसा विचार करनेपर 


श्ष्प श्री समयसार-कलश [ भगवान भी कुन्दकुम्द- 


शुद्धस्वरुपका अनुभव तो नहीं है, कारण कि ऐसा विचारना अशुद्धरूप विकल्प 
है। (वा) अथवा अकठ लनयसे जीव अकर्ता है (च) तथा अमोक्तृत्वनयसे जीव 
( मा ) भोक्ता नहीं है ( भवतु ) कर्ता-भोक्ता नहीं है तो मत ही होओ; ऐसा 
विचार करनेपर भी शुद्ध्वरूपका अनुभव नहीं है, कारण कि “प्रोता हह 
आत्मनि क्वचित्‌ भतु न शक्यः” ( प्रोता ) कोई नय विकल्प, उसका विवरण-- 
अन्य करता है अन्य भोगता है ऐसा विकल्प, अथवा जीव कर्ता है--भोक्ता है 
ऐसा विकल्प, अथवा जीव कर्ता नहीं हे--भोक्ता नहीं हे ऐसा विकल्प, इत्यादि 
अनन्त विकल्प हैं तो भी उनमेंसे कोई विकल्प, ( इह आझ्ात्मनि ) शुद्ध वस्तुमात्र 
है जीवद्रव्य उसमें ( क्वचित्‌ ) किसी भी कालमें ( भतु' न शक्‍्थः ) शुद्धस्वरुपके 
अनुभवरूप स्थापनेकों समर्थ नहीं हे। भावाथ इस प्रकार है कि कोई अश्जञानी ऐसा 
जानेगा कि इस स्थलमें ग्रन्थकर्ता आचायने कतोपन, अकतापन, भोक्तापन, 


अभोक्तापन बहुत प्रकारसे कहा है सो इसमें क्या अनुभवकी प्राप्ति बहुत है ! 
समाधान इस प्रकार है कि समस्त नय विकल्पोंके द्वारा शुद्धस्वरूपका अनुभव 
सवेथा नहीं है। उसको ( स्वरूपको ) मात्र जनानेके लिए ही शास्त्रमें बहुत 
नय-युक्तिसे दिखलाया है। तिस कारण “नः इयं एका अपि चिबरिन्तामणि- 
मालिका अमितः चकास्तु एव” ( तः ) हमें ( इयं ) स्वसंवेदनप्रत्यक्ष, (एका भश्रपि) 
समस्त विकल्पोंसे रहित, ( चित ) शुद्ध चेतनारूप ( चिन्तामणि ) अनन्त शक्ति- 
गर्भित ( मालिका ) चेतनामात्र वस्तुकी ( भ्रभित: चकास्तु एवं ) सबथा प्रकार 
प्राप्ति होओ । भावार्थ इस प्रकार हे कि निर्विकल्पमात्रका अनुभव उपादेय है, 
अन्य विकल्‍प समस्त हेय हैं। दृष्टान्त ऐसा--''प्त्ने प्रोता इब”' जिस प्रकार 
कोई पुरुष मोतीकी मालाकों पोना जानता है, माला गू थता हुआ अनेक विकल्प 
करता है सो वे समस्त विकल्प भूठे हैं, विकल्पोंमें शोभा करनेकी शक्ति नहीं 
है । शोभा तो मोतीमात्र वस्तु है, उसमें है । इसलिए पहिननेवाला पुरुष मोतीकी 
माला जानकर पहिनता है, गूंथनेके बहुत विकल्प जानकर नहीं पहिनता है, 
देखनेवाला भी मोतीकी माला जानकर शोभा देखता है, गूंथनेके विकल्पोंको 
नहीं देखता है; उसी प्रकार शुद्ध चेतनामात्र सत्ता अनुभव करनेयोग्य है, 
उसमें घटते हैं जो अनेक विकल्प उन सबकी सत्ता अनुभव करनेयोग्य 
नहीं है ॥१७-२०९॥। 


कहान जैन शास्माला ] सर्वेविशुद्धश्ञान-अधिकार १८६ 
( रथोद्धता ) 


व्यावहारिकदशेव केवल 
कतू कर्म च विभिन्नमिष्यते। 
निश्रयेन यदि वस्तु चिन्त्यते 
कत्‌ कर्म च संदेकमिष्यते ॥१८-२१०॥ 


ररण्डानवय सहित अर्थे--पहाँ कोई प्रश्न करता है कि ज्ञानावरणादि 
कमरूप पुदूगलपिण्डका कर्ता जीव है कि नहीं ! उत्तर इस प्रकार है कि--कहनेको 
तो है, वस्तुस्वरूप विचारने पर कर्ता नहीं है। ऐसा कहते हैं--'व्यावहारिक- 
दशा एवं केवल” झूठा व्यवहारद्ष्िसे ही 'कत ” कर्ता “च” तथा “कम”! 
किया गया कार्य “विभिन्‍न इृष्यते”” भिन्न-भिन्न हैं। जीव ज्ञानावरणादि द्रव्य 
कर्मका कर्ता ऐसा कहनेके लिए सत्य है; कारण कि यूक्ति ऐसी कि रागादि 
अशुद्ध परिणामोंकों जीव करता है, रागादि अशुद्ध परिणामोंके होते समय 
ज्ञानावरणादिरूप पुदुगल द्रव्य परिणमता है, इस कारण कहनेके लिए ऐसा है कि 
जञानावरणादि कर्म जीवने किये | स्वरूपका विचार करने पर ऐसा कहना भूठा 
है; कारण कि “यदि निश्रयेन चिन्त्यते”' ( यदि ) जो (निश्चयेन) सच्ची व्यवहार 
दृश्सि (चिन्त्यते) देखा जाय, क्या देखा जाय ? “वस्तु” स्वद्रव्य परिणाम परद्रव्य 
परिणामरूप वस्तुका स्वरूप, तो “सदा एवं कत कमर एक हृष्यते!” (सदा एवं) सब 
ही काल ( कतू ) परिणमता है जो द्रव्य और ( कम ) द्रव्यका परिणाम ( एक 
इष्यते ) एक हे अर्थात्‌ कोई जीव अथवा पुदूगल द्रव्य अपने परिणामोंके साथ 
व्याप्य-व्यापफरूप परिणमता है, इसलिए कर्ता है; वही कर्म है, क्योंकि परिणाम 
उस द्वव्यके साथ व्याप्य-व्यापकरूप है; ऐसा ( इृष्यते ) विचार करने पर घटित 
होता हे-अनुभवमें आता है। अन्य द्वव्यका अन्य द्रव्य कर्ता, अन्य द्रव्यका 
परिणाम अन्य द्रव्यका क्म-ऐसा तो अलुभवमें घटता नहीं; कारण कि दो द्र॒व्योंका 
व्याप्य-व्यापकपना नहीं है ।|१८-२१०॥। 


१६० भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुल्दकुम्द- 
( न्दंटक ) 
ननु परिणाम एवं किल कम विनिश्रयतः 
मे भवति नापरस्य परिणामिन एवं भवेत्‌ । 
न भवति कतृ शून्यमिह् कम न चेकतया 
स्थितिरिह् वस्तुनो भवतु कत तदेव ततः ॥१६-२१ १॥& 


छोकार्थ--“ 'ननु किल” वास्तवमें “परिणाम: एवं” परिणाम ही 
/विनिश्रयतः” निश्चयसे कम” कर्म है, और “सः परिणामिनः एवं भवेत्‌ , 
अपरस्य न भवति'” परिणाम अपने आश्रयभूत परिणामीका ही होता है, अन्यका 
नहीं ( क्योंकि परिणाम अपने अपने द्रव्यके आश्रित हैं, अन्यके परिणामका 
अन्य आश्रय नहीं होता )) और “कम कठ शून्यं हृह न भवति” कर्म कतकि 
बिना नहीं होता, 'च” तथा “वस्तुनः एकतया स्थितिः इह न” वस्तुकी 
एकरूप ( कूटस्थ ) स्थिति नहीं होती ( क्योंकि वस्तु द्वव्य पर्पाय स्वरूप होनेसे 
सबंधा नित्यत्व बाधा सहित है )। “ततः” इसलिए “तत्‌ एवं कत भवतु” 
वस्तु स्वयं ही अपने परिणामरूप कमका कर्ता हे ( यह निश्चित सिद्धान्त 
है ) ॥१९-२११॥ 

( पृथ्वी ) 


बहिलु ठति यथपि स्फुटदनन्तशक्तिः स्वयं 
तथाप्यपरवस्तुनो विशति नान्यवस्तवन्तरम्‌ । 
स्वभावनियतं यतः सकलमेव वस्त्विष्यते 
स्वभावचलनाकुलः किमिह मोहितः क्लिश्यते ।२०-२१२। 


रए्डान्वय सहित अरथे--जीवका स्वभाव ऐसा हे कि सकल ज्ञेयको 
जानता है । कोई मिथ्यादृष्टि जीब ऐसा जानेगा कि ज्ञेय वस्तुको जानते हुए जीवके 
अशुद्धपना घटित होता है। उसका समाधान ऐसा है कि अशुद्धपना नहीं घटित 
होता है, जीव वस्तुका ऐसा ही स्वभाव है जो समस्त ज्ञेय वस्तुको जानता है । 
यहाँसे लेकर ऐसा भाव कहते हैं--'इह स्वभावचलनाकुलः मोहितः कि 


# परिडत श्री राजमछजीकी टीकामे आत्मख्यातिका यह छोक अनुवाद करनेसे रह गया 
है, अतः हिन्दी समयसारके आधारसे उक्त ्होक अर्थ सहित यहाँ दिया गया है। 


कट्दान जेन शाखमाला ] सवविशुद्धज्ञान-अधिकार १६१ 


क्लिश्यते”” ( इह ) जीव समस्त श्ञेयकी जानता है ऐसा देखकर ( स्वभाव ) 
जीवका शुद्ध स्वरूप, उससे (चलन) स्खलितपना जानकर ( भ्राकुल: ) खेद-खिन्न 
हुआ मिथ्यादृष्टि जीव ( मोहित: ) मिथ्यात्वरूप अज्ञानपनाके अधीन हो ( कि 
क्लिश्यते ) क्‍यों खेद-खिन्न होता हे ? कारण कि “यतः स्वभावनियतं सफल 
एवं वस्तु इष्यते”” ( यतः: ) जिस कारण ( सकल॑ एवं वस्तु ) जो कोई जीवद्रव्य 
अथवा पुद्गलद्रव्य इत्यादि है वह सब ( स्वभावनियतं ) नियमसे अपने स्वरूप 
है ऐसा ( इष्यते ) अनुभवगोचर होता है। यही अथ प्रगट करके कहते हैं--- 
“यद्यपि स्फूटदनन्तशक्तिः स्वयं बहिलु ठति”' ( यद्यपि ) यद्यपि प्रत्यक्षरूपसे 
ऐसा हे कि ( स्फुटत्‌ ) सदा काल प्रगट है ( ग्रनन्तशक्ति: ) अविनश्वर चेतना- 
शक्ति जिसकी ऐसा जीवद्रब्य ( स्वयं बहिः लुठति ) स्वयं समस्त ज्ञेयकी जानकर 
जेयाकाररूप परिणमता हैे-ऐसा जीवका स्वभाव है, “तथापि अन्यवस्त्वन्तरं”” 
( तथापि ) तो भी ( अ्रन्यवख्वन्तरं ) एक कोई जीवद्रव्य अथवा पुद्गलद्गव्य 
“अपरवस्तुनः न विशति” किसी अन्य द्रव्यमें प्रवेश नहों करता हे; बस्तुस्वभाव 
ऐसा है। भावाथे इस प्रकार है कि जीवद्रव्य समस्त ज्ञेय वस्तुकों जानता है 
ऐसा तो स्वभाव है, परन्तु ज्ञान ज्ञेयरूप नहीं होता है, ज्ञेप भी ज्ञान द्रव्यरूप 
नहीं परिणमता हे--ऐसी वस्तुकी मर्यादा है ||२०-२१२॥ 


( रथोद्धता ) 


वस्तु चेकमिह नान्यवस्तुनो 
येन तेन खलु॒वस्तु वम्तु तत्‌ । 
निश्वयो5यमपरों परस्य कः 
कि करीति हि बहिलु ठन्‍नपि ॥२१-२१३॥ 
खरण्डान्वय सहित अधथे--भथ कहा था उसें गाढ़ा करते हैं--'येन 
ह्‌ह एक वस्तु अन्यवस्तुनः न! ( येन ) जिस कारणसे ( इह ) छह द्रव्योंमें कोई 
एक वस्तु) जीवद्रज्य अथवा पृद्गल द्रव्य सचारूप विधमान है वह (भ्रन्यवस्तुन 
न ) अन्य द्रव्यसे 'सर्वेथा नहीं मिलता ऐसी द्रव्योंके स्वभावकी मर्थादा है । 
“तेन खलु वस्तु तत्‌ वस्तु” ( तेन ) तिस कारणसे ( खलु ) निश्यसे (वस्त) जो 
फोई द्रव्य ( तत्‌ वस्तु ) वह अपने स्वरूप हे-जिस प्रकार है उसी प्रकार है, 


श्ध्ब भी समयसार-कलश [ अगवान्‌ भ्री कुम्दकुर्द्‌- 


“अय॑ निश्रयः” ऐसा तो निशथ्रय है, परमेश्वने कहा है, अनुभवगोचर भी 
होता है। 'कः अपरः बहिः लुठन अपि अपरस्य कि करोति” ( कः अपर: ) 
ऐसा कौन द्रव्य है जो ( बहिः लुठन्‌ भ्रपि ) यद्यपि ज्ञेय बस्तुको जानता है तो 
भी ( श्रपरस्य कि करोति ) ज्ञेय वस्तुके साथ सम्बन्ध कर सके ? अर्थात्‌ कोई 
द्रव्य नहीं कर सके । भावाथ इस प्रकार है कि वस्तुस्वरूपकी मर्यादा तो ऐसी 
है कि कोई द्रव्य किसी द्रव्यके साथ एकरूप नहीं होता हे । इसके उपरान्त भी 
जीवका स्वभाव शज्ञय वस्तुको जाने ऐसा है तो रहो तो भी धोखा तो कुछ नहीं 
है। जीव द्रव्य ज्ञेयको जानता हुआ अपने स्वरूप है ॥।|२१-२१३॥ 


( रथोद्धता ) 


यत्तु वस्तु कुरुतेउन्यवस्तुन: 

किश्वनापि परिणामिनः स्वयम्‌ । 
व्यावहारिकटशैेव तन्मतं 

नान्यदस्ति किमपीह निश्चयात्‌ ॥२२-२१४॥ 


रराडान्यय सहित अर्थे-- कोई आशंका करता हे कि जन सिद्धान्तमें भी 
ऐसा कहा है कि जीव ज्ञानावरणादि पुदूगलकमको करता है, भोगता है। उसका 
समाधान हस प्रकार है कि भूठे व्यवहारसे कहनेको है । द्रव्यके स्वरूपका विचार 
करने पर परद्रव्यका कर्ता जीव नहीं हे । “तु यत्‌ वस्तु स्वयं परिणामिनः अन्य- 
वस्तुन! किश्वन अपि कुरुते” ( तु ) ऐसी भी कहावत है कि ( यत्‌ वस्तु ) जो 
कोई चेतनालक्षण जीवद्रव्य ( स्वयं परिणामिन: प्रन्यवस्तुन: ) अपनी परिणाम 
शक्तिसे ज्ञानावरणादिरूप परिणमता हे ऐसे पुदूगल द्रव्यका ( किश्चन भ्रपि 
कुरुते ) कुछ करता है ऐसा कहना, “तत व्यावहारिकद्शा'” ( तत्‌ ) जो कुछ ऐसा 
अभिप्राय हे वह सब ( व्यावहारिकहशा ) भूटी व्यवद्ारदृष्टेसे है । “'निश्चयात्‌ 
कि अपि नास्ति इह मतं” ( निश्चयात्‌ ) बस्तुके स्वरूपका विचार करनेपर 
( किमपि नास्ति ) ऐसा विचार-ऐसा अभिप्राय कुछ नहीं है। भावाथ इस प्रकार 
है कि कुछ ही बात नहीं, मूलसे भूठ है ( इह मतं ) ऐसा सिद्धान्त सिद्ध 
हुआ ।। २२-२१४॥। 


कहान जैन शाखमाता ] सव विशुदक्ञान-अधिकार १६३ 
( शादू छविक्रीडित ) 
शुद्धद्॒व्यनिरूपणापितमतेस्तत्त॑  समुषपश्यतो 
नेकद्रव्यगतं चकास्ति किमपि द्रव्यान्तरं जातुचित । 
ज्ञानं जेयमवेति यत्त तदयं शुद्धस्वभावोदय 
कि द्रव्यान्तरचुम्बनाकुलधियस्तत्ताच्ब्यवन्ते जना; ।२३-२१५। 


खण्डान्वय सहित अधथ---  जनाः तक्तात कि च्यवन्ते”' (जना:) समस्त 
संसारी जीव ( तत्त्वात्‌ ) जीव वस्तु सब काल शुद्धस्वरूप है, समस्त शेयको 
जानती है ऐसे अनुभवसे ( कि च्यवन्ते ) क्‍यों भ्रष्ट होते हें । भावाथ इस प्रकार 
है कि वस्तुका स्वरूप तो प्रगट है, भ्रम क्‍यों करते हैं। कैसे हैं जन ! 
“ट्रव्यान्तरचुम्बनाकुलधिय।'” ( द्रव्यान्तर ) समस्त ज्ञेय बस्तुकों जानता हे 
जीव, इससे ( चुम्बन ) अशुद्ध हुआ है जीवद्र॒व्य ऐसा जानकर ( आकुलधियः ) 
ज्ञेय वस्तुका जानपना केसे छूटे, जिसके छूटनेसे जीवद्रव्य शुद्र होवे ऐसी हुई 
है बुद्धि जिनकी, ऐसे हैं ।. “तु” उसका समाधान ऐसा है कि “यत ज्ञान श्लेयं 
अबति तत्‌ अप॑ शुद्धस्वभावोदयः”” ( यत्‌ ) जो ऐसा है कि ( ज्ञान॑ ज्ञेयं अवेति ) 
ज्ञान ज्ञयको जानता है ऐसा प्रगट है ( तत्‌ श्रयं ) सो यह ( शुद्धव्वभावोदय: ) 
शुद्ध जीव वस्तुका स्वरूप है। भावाथ हस प्रकार है कि जिसप्रकार अग्निका 
दाहक स््रभाव है, समस्त दाह्य वस्तुको जलाती है। जलाती हुई अग्नि अपने 
शुद्धस्ररूप हे। अग्निका ऐसा ही स्वभाव दे उसीप्रकार जीव ज्ञानस्वरूप हे, 
समस्त ज्ञेयको जानता है। जानता हुआ अपने स्वरूप हे ऐसा वस्तुका स्वभाव 
है। ज्ञयके जानपनासे जीवका अशुद्धपना मानता है सो मत मानों, जीव शुद्ध 
है । और समाधान करते हैं। कारण कि “किमपि द्रव्यान्तरं एकद्रव्यगतं न 
चकास्ति” ( किमपि द्रव्यान्तरं ) कोई ज्ञेयरूप पुदूगल द्रव्य अथवा धम अधर्म 
आकाश काल द्रव्य (एकद्रव्य) शुद्ध जीव वस्तुमें (गत) एक द्रव्यरूपसे परिणमता 
है ऐसा ( न चकात्ति ) नहीं शोभता है। भाषाथ इस प्रकार हे कि जीव समस्त 
जेयको जानता है, ज्ञान श्ञानरुप हे, श्ञय वस्तु बज्वेयरूप हे | कोई द्रव्य अपने 
द्रव्यत्वकोी छोड़कर अन्य द्रव्यरूप तो नहीं हुआ ऐसा अनुभव जिसको है सो 
कहते हैं-- शुद्धृद्रब्यनिरूपणार्पितमतेः”” ( शुद्धद्रव्य ) समस्त बिकल्पसे रहित 
शुद्ध चेतनामात्र जीववस्तुके ( निरूपण ) प्रत्यक्ष अनुभवर्मे ( भ्रपितमतेः ) स्थापित 
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१६४ श्री समयसार-कलश [ अगवाब भ्री कुन्दकुम्द- 


किया है पुद्धिका सबस्त जिसने ऐसे जीवके। और केसे जीवके ! "तत्त्व 
समुत्पश्यतः”” सत्तामात्र शुद्ध जीववस्तुको प्रत्यक्ष आस्वादता है ऐसे जीवके । भावाथ 
इस प्रकार हे कि जीव समस्त ब्ञेयको जानता है, समस्त ज्ञेयसे भिन्न है ऐसा स्वभाव 
सम्यग्दृष्टि जीव जानता है ॥२३-२१४॥। 


के ( मन्दाक्रान्ता ) 


शुद्धद्रव्यस्ववसभवनात्ि स्वभावस्य शेष- 

प्रन्यद्रव्यं मवति यदि वा तस्य कि स्थात्खभावः । 
ज्योत्स्नारूपं स्नपयति भुवं नेव तस्यास्ति भरूमि- 

ह्ञॉनं ज्ञेय कलयति सदा ज्ेयमस्यास्ति नैव ॥२४-२१६॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- सदा ज्ञानं ज्ञेयं कलयति अस्य ज्ञेयं न अस्ति 
एवं” ( सदा ) सब काल ( ज्ञानं ) अथग्रहणशक्ति ( शेयं ) स्वपरसम्बन्धी समस्त 
ज्ेय वस्तुको ( कलयति ) एक समयमें द्रव्य-गुण-पर्यायभेदयूक्त जेसी हे उस 
प्रकार जानता है| एक विशेष--( भस्‍्य ) ज्ञानके सम्बन्धसे ( शषेयं न भ्रस्ति ) ज्षेय 
वस्तु ज्ञानसे सम्बन्धरूप नहीं है| ( एवं ) निश्यसे ऐसा ही है । दृष्टान्त कहते 
हैं--- ज्योत्स्नारूपं भु्वं स्नपयति तस्य भूमिः न अस्ति एवं” ( ज्योत्स्नारूपं ) 
चन्द्रिकाका प्रसार (म्रुवं स्‍्नपयति) भूमिको श्वेत करता है | एक विशेष--(तस्थ) 
ज्योत्स्नाके प्रसारके सम्बन्धसे ( भूमि: न प्रस्ति ) भूमि ज्योत्स्नारूप नहीं होती । 
भावाथ इस प्रकार है कि जिस प्रकार ज्योत्स्ना फेलती है, समस्त भूमि श्वेत 
होती है तथापि ज्योत्स्नाका भूमिका सम्बन्ध नहीं है उसी प्रकार ज्ञान समस्त 
ज्ेयकी जानता है तथापि ज्ञानक्ता ज्ञेयका सम्बन्ध नहीं हे। ऐसा वस्तुका 
स्रभाव है। ऐसा कोई नहीं माने उसके प्रति युक्तिके द्वारा घटित करते हैं-- 
/शुद्धृद्॒व्यस्वरसभवनात्‌”” शुद्ध द्रव्य अपने अपने स्वभावमें रहता है तो ' स्वभावस्य 
शेष॑ कि ( स्वभावस्थ ) सचामात्र वस्तुका ( शेषं कि ) कया बचा ! भावार्थ 
इस प्रकार है कि सचामात्र वस्तु निर्विभाग एकरूप है, जिसके दो भाग होते 
नहीं । ''यदि वा” जो कभी “अन्यद्र॒ब्यं भवति” अनादिनिधन सत्तारूप वस्तु 
अन्य सचारूप होवे तो “तस्य स्वभावः कि स्थात्‌'” ( तस्य ) पहले साधी हुई 
सत्तारूप वस्तुका ( स्वभाव: कि स्यात्‌ ) जो पूरक तत्त अन्य सचरूप होते 
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तो पूष॑ सत्तामाँहेका 'क्या बचा १ अपि तु पूव सत्ताका विनाश सिद्ध होता है । 
भावाथ इस प्रकार है कि जिस प्रकार जीवद्रव्य चेतना सचारूप है, निर्विभाग 
है सो चेतना सत्ता जो कभी पुद्गल द्रव्य-अचेतनारूप हो जाय तो चेतनासचाका 
विनाश होना कौन मेट सकता है ! सो वस्तुका स्वरूप ऐसा तो नहीं है, इसलिए 
जो द्रव्य जसा है जिस प्रकार है बेसा ही है अन्यथा होता नहीं। इसलिए 
जीवका ज्ञान समस्त ब्रयकोी जानता है तो जानो तथापि जीव अपने 
स्वरूप है ।२४-२१६॥। 
दे , ( मन्दाक्नन्ता ) 

गह्न पहयमुदयत ताबदतन्न यावत्‌ 

ज्ञाने ज्ञानं भवति न पुनर्बोष्यतां याति बोध्यम । 

ज्ञानं ज्ञानं भवतु तदिदं न्यक्क्ृताज्ञानभाव॑ 

भावाभावी भवति तिरयन्‌ येन पूर्ण॑स्वभावः ।२५-२१७। 


" खण्डान्चय सहित अथे-- एवतत्‌ रागद्व पद्वयं तावत्‌ उदयते” ( एतत्‌ ) 
विद्यमान ( राग ) हृष्टमें अमिलाष ( द्वेष ) अनिष्टमें उद्व ग ऐसे (द्यं) दो जातिके 
अशुद्ध परिणाम ( तावत्‌ उदयते ) तब तक होते हें ““यावत्‌ ज्ञानं ज्ञानं मे भवति'' 
( यावत््‌ ) जब तक ( ज्ञानं ) जीवद्रव्य ( ज्ञानं न भवति ) अपने झद्॒स्वरूपके 
अनुभवरूप नहीं परिणमता है । भावार्थ इस प्रकार है कि जितने काल तक जीव 
मिथ्यादृष्टि है उतने काल तक राग द्व परूप अशुद्ध परिणमन नहीं मिटता। 
“तथा बोध्यं बोध्यतां यावत्‌ न याति' (तथा) तथा (बाध्य) ज्ञानावरणादि कर्म 
अथवा रागादि अशुद्ध परिणाम (बोध्यतां यावत्‌ न याति) ज्ञेयमात्र बुद्धिको नहीं 
प्राप्त होते हैं। भावार्थ इस प्रफार है कि ज्ञानावरणादि कम सम्यस्दष्टि जीवको 
जाननेके लिए हैं। कोई अपने कमंका उदय काय जिस तिस प्रकार करनेके 
लिए समथ नहीं है | “तत ज्ञानं ज्ञानं मत्रतु”' ( तत्‌ ) तिस कारणसे ( ज्ञान ) 
जीव वस्तु ( ज्ञानं भवतु ) शुद्धपरिणतिरूप होकर शुद्धख्वरूपके अनुभव समथ 
होओ। केसा है शुद्ध ज्ञान ! “न्यहृताब्ञानभाव॑” ( न्‍्यकृत ) दूर किया है 
( भ्रज्ञानभावं ) मिथ्यात्थभावरूप परिणति जिसने ऐसा है। ऐसा होनेपर 
कार्यकी प्राप्ति कहते हैं--“येन पृणस्वमभावः भवति” ( येन ) जिस शुद्ध ब्ञानके 
द्वारा ( पूर्णोस्वभाव: भवति ) जैसा द्रव्यका अनन्त चतुष्टयस्वरूप है बेसा प्रगट 


१६६ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द्‌- 


होता है। भावाथ इस प्रकार है कि मुक्तिपदकी प्राप्ति होती दे । कसा हे पूर् 
स्वभाव ? “भावाभावों तिरयन” चतुगंतिसम्बन्धी उत्पाद-व्ययकों सवंथा दूर 
करता हुआ जीवका स्वरूप प्रगट होता है ।।२५-२१७॥ 


( मन्दाक्रान्ता ) 


रागठ पाविह हि. भवति कज्ञानमनक्षानभावात्‌ 

तो वम्तुलप्रणिहितटशा दृश्यमानो न किथित्‌ । 
मम्यग्टष्टि: चपयतु ततम्तत्र्ूष्य्या म्फुयन्तो 
ज्ञानज्योतिज्वेलति महजं येन पृर्णचिलानिः ।१६-२१८। 


खण्डान्वय सहित अर्थे-- ततः सम्यग्दृष्टिः स्फूर्ट तत्तरष्टया तौ क्षपयतु"' 
(ततः) तिस कारणसे ( सम्यग्दृष्टि: ) शुद्ध चेतन्‍्य अनुभवशीली जीव (स्फुटं तत्त्व- 
हृष्टया ) प्रत्यक्षरूप है जो शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव उसके द्वारा ( तो ) राग- 
द्वष दोनोंकों ( क्षपयतु ) मूलसे मेट कर दूर करो । "'येन ज्ञानज्योतिः सहज 
ज्वलति!” ( येन ) जिन राग-ह पके मेटनेसे ( ज्ञानज्योति: सहज ज्वलति ) शुद्ध 
जीवका स्वरूप जसा है बसा सहज प्रगट होता है। केसी है ज्ञानज्योति 
“'पूर्णाचलार्चि!” ( पूर्ण ) जेसा स्वभाव है ऐसा और ( अ्रचल ) स्वकाल अपने 
स्वरूप है ऐसा ( श्र: ) प्रकाश है जिसका, ऐसी है । राग-द्व पका स्वरूप कहते 
हैं--''हि ज्ञानं अज्ञानमावात्‌ हृह राग पौ भवति” ( हि ) जिस कारण (ज्ञानं ) 
जीव द्रव्य ( भ्रज्ञानभावात्‌ ) अनादि कम संयोगसे परिणमा है विभाव परिणति 
मिथ्यात्वरूप, उसके कारण ( इह ) वतमान संसार अवस्थामें ( रागढ् षो भवति ) 
राग-द्व परूप अशुद्ध परिणतिसे व्याप्य-व्यापफरूप आप परिणमता है | इस कारण 
“तो बस्तुत्वप्रणिहितदशा दृश्यमानी न किख्वित्‌*' ( तो ) राग-द्व ष दोनों जातिके 
अजुद्ध परिणाम ( वस्तुत्वप्रणिहितहशा हृश्यमानौ ) सत्तारूप दृष्टिसे बिचार 
करनेपर ( न किश्वित्‌ ) कुछ वस्तु नहीं । भावार्थ इस प्रकार है कि जेसे 
सत्तास्यरूप एक जीव द्रव्य विद्यमान है बेसे राग-5 प कोई द्रव्य नहीं, जीवकी 
विभाव परिणति है । वही जीव जो अपने स्वभावरूप परिणमे तो राग द्वष 


सवंधा मिटे | ऐसा होना सुगम है कुछ प्रुश्किल नहीं है-अशुद्ध परिणति मिटती है 
शुद्ध परिणति होती है ।२६-२१८॥ 
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ह ( शालिनी ) 
गगद्े पोत्यादक॑ तचरष्य्या 
नान्यदद्रब्यं वीक््यत फ्िब्ननापि । 
मबढ्व्योत्यतिग्न्तश्रकाम्ति 
व्यक्तात्यन्त म्वस्वभावेन यस्मात्‌ ॥२७-२१६॥ 


0 ः 

सए्डान्वय सहित अरथ--भावाथ इस प्रकार है कि कोई ऐसा मानता है 
कि जीवका स्वभाव राग-द परूप परिणमनेका नहीं है, पर द्रव्य श्ञानावरणादि 
कम तथा शरीर भोगसामग्री बलात्कार जीवकों राग-द्व परूप परिणमाते हैं सो 
ऐसा तो नहीं, जीवकी विभाव परिणामशक्ति जीवमें हे, इसलिए मिथ्यालके 
अ्रमरूप परिणमता हुआ राग-द्व परूप जीव द्रव्य आप परिणमता है, पर द्वव्यका 
कुछ सहारा नहीं हे। ऐसा कहते हें--''किश्वन भपि अन्यद्रब्य॑ तर्ष्टया 
रागढ पोत्पादक॑न ॒वीक्ष्यते!” ( किचन भ्रपि अन्यद्रव्यं ) आठ कमरूप अथवा 
शरीर मन वचन नोकमरूप अथवा बाह्य भोगसामग्री इत्यादिरूप है जितना पर 
द्रव्य वह ( तत्त्वदृष्टया ) द्रव्यके स्वरूपको देखते हुए सांची दृष्टिसे ( रागद्वेषो- 
त्पादक ) अशुद्ध चेतनारूप हैं जो .राग-द् परिणाम उनको उत्पन्न करनेमें 
समथ ( न वीक्ष्यते ) नहीं दिखलाई देता । कह्दे हुए अथंकों गाढ़ा-दृढ़ करते हैं-- 
“यस्मात्‌ सर्वेद्रव्योत्पत्तिःस्वस्वभावेन भन्‍तः चकास्ति”” ( यस्मात्‌ ) जिस कारणसे 
( सर्वेद्रव्य ) जीब पुद्ल धर्म अधर्म काल आकाशका ( उत्पत्ति ) अखण्ड धारारूप 
परिणाम ( स्वस्वभावेन ) अपने-अपने स्वरूपसे हे ( प्रन्तः चकास्ति ) ऐसा ही 
अनुभवर्में निश्चित होता है और ऐसे ही पस्तु सघती है, अन्यथा विपरीत है । 
कैसी है परिणति ! “अत्यन्त व्यक्ता'' अति हि प्रगट है ।२७-२१९॥। 


( मालिनी ) 
यदिह. मवति गगद्ठ पदोपप्रसूतिः 
कतरदपि परंपां दषणं नाम्ति तत्र। 
स्वयमयमपराधी  तत्र. सपत्यवोधो 
भवत विदितमम्तं यालबोधो5म्मि बोध: ॥२८-२२०॥ 


१६८ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भ्री कुन्दकुन्द- 


खरडान्वय सहित अधे--भावाथ इस प्रकार कि जीव द्रव्य संसार 
अवस्थामें राग १ मोह अशुद्ध चेतनारूप परिणमता है सो वस्तुके स्वरूपका 
विचार करनेपर जीवका दोष है, पुद्गल द्रव्यका दोष कुछ नहीं है, कारण कि 
जीव द्रव्य अपने विभाव मिथ्यात्वरूप परिणमता हुआ अपने अन्ञानपनाकों लिए 
हुए राग द्व प मोहरूप आप परिणमता है; जो कभी शुद्ध परिणतिरूप होकर शुद्ध 
स्वरूपके अनुभवरूप परिणवे, राग 6 प्‌ मोहरूप न परिणवे तो पुद्टल द्रव्यका क्या 
चारा (इलाज) है । वही कहते हैं--'हह यत्‌ रागद पदोषप्रस्ततिः भवति तत्र कतरत 
अपि परेषां दृषणं नास्ति” (इह) अशुद्ध अवस्थामें (यत्‌) जो कुछ ( रागद्व षदोष 
प्रसृति: भवति) रागादि अशुद्ध परिणति होती है (तत्र) उस अशुद्ध परिणतिके होनेमें 
(कतरत्‌ अपि) अति ही थोड़ा भी ( परेषां दूषणं नास्ति ) जितनी ज्ञानावरणादि 
कमंका उदय अथवा शरीर मन वचन अथवा पब्चेन्द्रिय भोगसामग्री इत्यादि 
बहुत सामग्री है उसमें क्रिसीका दूषण तो नहीं है | तो क्‍या है ? '“अय॑ स्वयं 
अपराधी तत्र अवोधः सपति! ( अ्रयं ) संसारी जीव ( स्वयं भ्रपराधी ) आप 
मिथ्यात्वरूप परिणमता हुआ शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे भ्रष्ट है। कमके उदयसे 
हुआ है अशुद्ध भाव, उसको आपरूप जानता है (तत्र ) इस प्रकार अज्ञानका 
अधिकार होनेपर ( अबोध: सर्पति ) राग-द ब-मोहरूप अशुद्ध परिणति होती 
है । भावाथ इस प्रकार है कि जीव आप मिथ्यादृष्टि होता हुआ परद्रव्यको आप 
जानकर अनुभवे वहाँ राग-द्व प-मोहरूप अशुद्ध परिणतिका होना कौन रोके ! 
इसलिए पृद्ठल कर्मका कौन दोष १ ( विदितं भवतु ) ऐसा ही विदित होओ कि 
रागादि अशुद्ध परिणतिरूप जीव परिणमता है सो जीवका दोष है, पुद्गल 
द्रव्यका दोष नहीं । अब अगला विचार कुछ है कि नहीं हे ? उत्तर इसप्रकार 
है--अगलढा यह विचार है कि “अबोधः अस्त यातु” मोह-राग-द परूप है 
जो भशुद्ध परिणति उसका विनाश होओ। उसका विनाश होनेसे “बोध 
अस्मि” में शुद्ध चिद्रप अविनश्वर अनादिनिधन जेसा हूँ बेसा विद्यमान ही 
हूँ । भावाथ इस प्रकार हे कि जीवद्रव्य शुद्धस्वरूप है। उसमें मोह-राग-ह परूप 
अशुद्ध परिणति होती है । उस अशुद्ध परिणतिके मेटनेका उपाय यह कि 
सहज ही द्रव्य शुद्धत्वरूप परिणवे तो अशुद्ध परिणति मिटे। और तो कोई 
करतूति-उपाय नहीं है। उस अशुद्ध परिणतिके मिटने पर जीवद्रज्य जेसा है वेसा 
है, कुछ घट-बढ़ तो नहीं ।२८-२२०॥ 


कहान जेन शाखमाला] सर्वविशुद्धश्ञान-अधिकार १६६ 
( रथोद्धता ) 
रागजन्मनि निमित्ततां पर- 
ट्रव्यमेवः कलयन्ति ये तु ते । 
उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनीं 
शुद्धबोधविधुरान्धबुद्धयः ॥२६-२२ १॥ 


: खण्डान्यय सहित अर्थ- कहे हुए अथको गाढ़ा-दृढ़ करते हैं--ते 
मोहवाहिनीं न हि उत्तरन्ति”” ( ते ) ऐसी मिथ्यादृष्टि' जीवराशि ( मोहवाहिनीं ) 
मोह-राग-द परूप अशुद्ध परिणति ऐसी जो श्त्रुकी सेना उसको (नहि 
उत्तरन्ति ) नहीं मेट सकती है | केसे हैं वे मिथ्यादृष्टि जीव ? “शुद्धबोध- 
विधुरान्धबुद्धयः” ( शुद्ध ) सकल उपाधिसे रहित जीव वस्तुके ( बोध ) प्रत्यक्षका 
अनुभवसे ( विधुर ) रहित होनेसे ( भ्रन्ध ) सम्यक्त्वसे शून्य है ( बुद्धयः ) ज्ञान 
स्वस्थ जिनका, ऐसे हैं। उनका अपराध कौनसा ? उत्तर--ऐसा अपराध है 
वही कहते हैं--''ये रागजन्मनि परद्रव्यं निमित्ततां एवं कलयन्ति”' ( ये ) जो ' 
कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसे हैं--( रागजन्मनि ) राग द्व प मोह अशुद्ध परिणतिरूप 
परिणमनेवाले जीवद्रब्यके विषयमें ( परद्रव्यं) आठ कर्म शरीर आदि नोकम 
तथा बाह्य भोगसामग्रीरूप ( निमित्ततां कलयन्ति ) पुदूगल द्रव्यका निमित्त 
पाकर जीव रागादि अशुद्धरूप परिणमता है ऐसी श्रद्धा करती है जो कोई 
जीवराशि वे मिथ्यादृष्टि हें-अनन्त संसारी हैं, जिससे ऐसा विचार है कि 
संसारी जीवके रागादि अशुद्धरूप परिणमनशक्ति नहीं है, प्रुद्गलकम 
बलात्कार ही परिणमाता है। जो ऐसा है तो पृद्गलकरम तो सवकाल विधमान 
ही है। जीवको शुद्ध परिणामका अवसर कौन ? अपि तु कोई अवसर 
नहीं ॥२९-२२१॥। 

( शाद्‌ लविक्रीडित ) 


_पूैंकाच्युतशुद्धबोधमहिमा बोधा न वोध्यादयं 
यायात्कामपि विक्रियां तत इतो दीपः प्रकाश्यादिव । 
 तदम्तुस्थितिबोधवन्ध्यधिषणा एते किमज्ञानिनो 
रागढ्व पमयीभवन्ति सहजां मुझ्नन्त्युदासीनताम ।३०-२२२। 


२०० भी समयसार-कलश [ भगवान भी कुन्दकुस्व- 


शण्डानवय सहित अर्थ-- भावारथ इस अकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव 
ऐसी आशंका करेगा कि जीवद्रच्य ज्ञायक है, समस्त ब्रेयकों जानता है, इसलिए 
परद्रव्यको जानते हुए कुछ थोड़ा-बहुत रागादि अशुद्ध परिणतिका विकार होता 
होगा ? उत्तर इस प्रकार है कि परद्रव्यको जानते हुए तो एक निरंशमात्र भी 
नहीं हे, अपनी विभाव है णति करनेसे विकार है। अपनी शुद्ध परिणति 
होने पर निर्षिकार है। ऐसो कहते हैं---''एते अश्ञानिनः कि रागढ पमयीभवन्ति 
सहजां उदासीनतां कि मुअन्ति”' ( एते भ्रज्ञानिन: ) विधमान हैं जो मिथ्यादृष्ट 
जीव वे ( कि रागद्वेंषमयीभवन्ति ) राग-ढ १-मोहरूप अशुद्ध परिणतिमें मग्न 
ऐसे क्यों होते हैं? तथा ( सहजां उदासीनतां कि मुश्वति ) सहज ही है सकल 
परद्रव्यसे भिन्नपना ऐसी प्रतीतिको क्‍यों छोड़ते हैं ? भावाथ इस प्रकार है कि 
वस्तुका स्वरूप तो प्रगट है, ( लोग ) विचलित होते हैं सो पूरा अचम्भा है । 
केसे हैं अज्ञानी जीव ! “तद्वस्तुस्थितिब।धवन्ध्यधिषणा:'” ( तद्वस्तु ) शुद्ध जीव 
द्रव्यकी ( स्थिति ) स्रभावकी मर्यादाके ( बोध ) अनुभवसे ( वन्ध्य ) शून्य हे 
( घिषणा: ) बुद्धि जिनकी, ऐसे हैं | जिस कारणसे “'भयं बोधा" विद्यमान है जो 
चेतनामात्र जीवद्रव्य वह “बोध्यात्‌”' समस्त ज्ञयको जानता है, इस कारण 
/क्वरामपि विक्रियां न यायाव” राग-द्व प-मोहरूप किसी विक्रियारूप नहीं 
परिणमता है । केसा है जीवद्रव्य १ “'पूर्णेकाच्युतशुद्धबोधमहिमा'” ( पूरा ) नहीं 
है खण्ड जिसका, ( एक ) समस्त विकल्पसे रहित ( अच्युत ) अनन्त काल पयन्त 
स्वरूपसे नहीं चलायमान ( शुद्ध ) द्रत्यकम भावकर्म नोकमंसे रहित ऐसा जो 
( बोध ) ज्ञानगुण वही है (महिमा) पवेस्त्र जिसका, ऐसा है । दृशन्त कहते हैं-- 
“ततः इतः प्रकाश्याव दीप) इब" ( तत: इत: ) बाएँ-दाहिने ऊपर-तले आगे-पीछे 
( प्रकाश्यात्‌ ) दीपकके प्रकाशसे देखते हैं घढ़ा कपड़ा इत्यादि उस कारण 
( दीप: इव ) जिस प्रकार दीपक कोई विकार नहीं उत्पन्न होता । भावाथ इस 
प्रकार है कि जिस प्रकार दीपक प्रकाशस्वरूप है, घट-पट आदि अनेक बस्तुओंको 
प्रकाशता है । प्रकाशते हुए जो अपना प्रकाशमात्र स्वरूप था वैसा ही है, विकार 
तो कुछ देखा नहीं जाता । उसी प्रकार जीवद्रत्य ज्ञानस्वरूप है, समस्त ज्ञेयको 
जानता है । जानते हुए जो अपना ज्ञानमात्र स्वरूप था वैसा ही है । शेयकों जानते 


हुए विकार कुछ नहीं हे ऐसा बस्तुका स्वरूप जिनको नहीं भासित होता वे 
मिथ्यादृष्टि हैं ॥|३०-२२२॥। 


कहान जेन शाखमाला ] स्वविशुद्धज्ञान-अधिकार २०१ 
( शादू लछब्िक्रीडित ) 


रागठ्ठ पविभावमुक्तमह्मों नित्यं स्वमावस्पश: 
पूर्वागामिसमस्तकमविकला भिन्नास्तदालोदयाव । 
दरारूटचरित्रवेभववलाब्चन्नन्चिद्चिमंयी 

विन्दन्ति म्वरमाभिषिक्तभुवनां ज्ञानस्य सम्बेतनाम ।३ १-२२३। 


' खरण्डान्यय सहित अथे--  नित्यं स्वभावस्पृश! ज्ञानस्य सब्चेतनां 
विन्दन्ति”” ( नित्यं स्वभावस्पृशः ) निरन्तर शुद्ध स्वरूपका अनुभव है जिन्हें ऐसे 
हैं ज्ञो सम्यग्दृष्टि जीव, वे ( ज्ञानसञ्चेतनां ) राग-द ष-मोहसे रहित शुद्ध श्ञानमात्र 
वस्तुकी ( विन्दन्ति ) प्राप्त करते हें-आस्वादते हैं । कसी हे ज्ञानचेतना 
““वरसाभिषिक्तभुवनां!” अपने आत्मीक रससे जगतकों मानो सिश्वन करती 
है। और कसी है! “चत्नचिदर्निमयी”” ( चत्चत्‌ ) सकल श्लेयको जाननेमें 
समथ एसा जो ( चिदर्चि: ) चतन्यप्रकाश, ऐसा है ( मयीं ) स्वस्थ जिसका, ऐसी 
है। ऐसी चेतनाका जो कारण है उसे कहते हैं-- दूरारूढचरित्रवेभववलात'” 
( दूर ) अति गाढ़-दृढ़ ( आरूढ ) प्रगट हुआ जो ( चरित्र ) राग दवष अशुद्ध 
परिणतिसे रहित जीवका जो चारित्रगुण, उसके ( वे भव ) प्रतापकी ( बलात ) 
सामथ्य से । भावाथ इस प्रकार है कि शुद्ध चारित्र तथा शुद्ध ज्ञानचेतनाको एक 
वस्तुपना है । केसे हैं सम्पस्दष्टि जीव ? “रागद्वषविभावमुक्तमहसः'” ( रागद्वेष ) 
जितनी अशुद्ध परिणति है उसरूप जो ( विभाव ) जीवका विकारभाव, उससे 
( मुक्त ) रहित हुआ है ( महसः ) शुद्ध ज्ञान जिनका, ऐसे हैं । और कंसे हैं ! 
“'पूर्वांगामिसमस्तकरम विकला:”' ( पूर्व ) जितना अतीत काल ( श्रागामि ) जितना 
अनागत काल तत्सम्बन्धी ( समस्त ) नानाप्रकार असंख्यात लोकमात्र ( कम ) 
रागादिरूप अथवा सुख-दुःखरूप अशुद्धचेतना विकल्प, उनसे ( विकला: ) सवथा 
रहित हैं। और केसे हैं? ““तदात्वोदयात्‌ भिन्नाः'” ( तदात्वोदयात्‌ ) वर्तमान 
कालमें आये हुए उदयसे हुई हे जो शरीर-सुख-दुःखरूप विषय भोगसामग्री 
इत्यादि, उससे ( भिन्‍ना: ) परम उदासीन हैं। भावषाथ इस प्रकार है कि कोई 
सम्यर्दृष्टि जीव त्रिकालसम्बन्धी कमंकी उदय सामग्रीसे विरक्त होकर शुद्ध चेतनाको 
प्राप्त करते हैं-आस्वादते हैं ।।३१-२२३॥ 

१6 


२०२ भ्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुल्दकुर- 
( उपज्ञाति ) 
तानस्य सम्चेतनयेव नित्य 
प्रकाशते ज्ञाममतीव शुद्धम । 
अज्ञानसञ्चतनया तु धावन्‌ 
वोधस्य शुद्धि निरुणद्धि बन्ध! ॥३२-२२७॥ 


खण्डान्वय सहित अथे--ज्ञानचेतनाका फल भनज्ञानचेतनाका फल कहते 
हैं नित्य” निरन्तर ''ज्ञानस्य सब्चेतनया'' राग-ढ प-मोहरूप अशुद्ध परिणतिके 
बिना शुद्ध जीवस्वरूपके अनुभवरूप जो ब्वानपरिणति उसके द्वारा 'अतीव शुद्ध 
जान प्रकाशते एव” ( प्रतीव शुद्ध शञानं ) सबंथा निरावरण केबलज्ञान ( प्रकाशते ) 
प्रगट होता है | भावाथ इस प्रकार है कि कारण सदश कार्य होता है, इसलिए 
शुद्ध ज्ञानका अनुभव करनेपर शुद्ध ज्ञानकी प्राप्ति होती हे ऐसा घटित होता 
है, ( एव ) ऐसा ही है निश्रयसे | “तु” तथा “अन्ञानसब्चेतनया बन्ध! धावन्‌ 
बोधस्प शुद्धि निरुणद्धि!! ( प्रशानसञ्चेतनया ) राग-द्व प-मोहरूप तथा सुख- 
दुःखादिरूप जीवकी अशुद्ध परिणतिके द्वारा ( बन्धः धावन्‌ ) ज्ञानावरणादि 
कमबन्ध अवश्य होता हुआ ( बोधस्प शुर््धि निरुणद्धि ) केव्लज्ञानकी शुद्धताको 
रोकता है। भावाथ इस प्रकार है कि ज्ञानवेतना मोक्षका माग, अज्ञानचेतना 
संसारका मार्ग ।।३२-२२४॥ 


( आयो ) | हल 
कतका रितानुमननेश्विकालविपय पमनोवचनकाये: । 
परिहत्य कम सर्वे परम॑ नेष्क्म्पमवलम्बे ॥३३-२२५॥ 


खप्डान्वय सहित अर्थ-- कम चेतनारूप कम फलचेतनारूप हे जो अशुद्ध 
परिणति उसे मिठानेका अभ्यास करता है--परमं नेष्कम्य अवलम्बे” में शुद्ध 
चतन्यस्वरूप जीव हूँ । सकल कमकी उपाधिसे रहित ऐसा मेरा स्वरूप मुझे स्वानुभव 
प्रत्यक्ष आस्वादमें आता है । क्‍या विचार कर १ “सब कम परिहुत्य”' जितना 
द्रव्यकम भावकर्म नोकम॑ उन समस्तका स्वामित्व छोड़कर । अशुद्ध परिणतिका 
विवरण-- ब्रिकालविषयं”” एक अशुद्ध परिणति अतीत कालके विकल्परूप हे 
जो में ऐसा किया ऐसा भोगा इत्यादि रूप है। एक अशुद्ध परिणति आगामी 


कहान जेन शाखमाला ] सवविशुद्धज्ञान-अधिकार २०३ 


कालके विषयरूप है जो ऐसा करूँगा ऐसा करनेसे ऐसा होगा हत्यादिरूप है । 
एक अशुद्ध परिणति वर्तमान विषयरूप है जो मैं देव, में राजा, मेरे ऐसी 
सामग्री, घुके ऐसा सुख अथवा दुःख हत्यादिरूप है। एक ऐसा भी विकल्प 
है कि “क्ृतकारितानुमनने:” ( कृत ) जो कुंछ आपकी है हिंसादि क्रिया 
( कारित ) जो अन्य जीवकी उपदेश देकर करवाई हो ( अ्रनुमनने: ) जो किसीने 
सहज ही की हुई क्रियासे सुख मानना । तथा एक ऐसा भी विकल्प है जो 
“मनोवचनकाय:” मनसे चिन्तवन करना, वचनसे बोलना, शरीरसे प्रत्यक्ष 
करना । ऐसे विकल्पोंको परस्पर फेलाने पर उनचास ४९ भेद होते हैं, वे समस्त 
जीवका स्वरूप नहीं है, पुद्रलकम के उदयसे होते हैं ।|३३-२२५॥। 


भूतकालका विचार इसप्रकार करता है-- 


यदहमकार्ष यदचीकरं यत्कृव॑न्तमप्यन्यं ममन्वज्ञासिषं 
मनमा च वाचा च कायेन व तन्मिथ्या मे दुष्क्रसमिति ।& 


- स्ण्डान्चय सहित अर्थ--  तत्‌ दुष्क्ृतं मे मिथ्या भवतु” (तत्‌ दुष्कृतं) 
राग-द्व प-मोहरूप अशुद्ध परिणति अथवा ज्ञानावरणादि कमपिण्ड ( मे मिथ्या 
भवतु ) स्वरूपसे भ्रष्ट होते हुए मेंने आपस्वरूप अनुभवा सो अज्ञानपना हुआ । 
साम्प्रत ( अब ) ऐसा अज्ञानपना जाओ | 'में शुद्धस्वरूप' ऐसा अनुभव होओ । 
पापके बहुत भेद हें, उन्हें कहते हैं--''यत्‌ अहं अकाष” ( यत्‌ ) जो पाप ( श्रहूं 
अकार्ष ) मेंने किया हे। “यत््‌ अहं अचीकरं” जो पाप अन्यको उपदेश देकर 
कराया है | तथा 'अन्यं कुबन्तं समन्वज्ञासिपं” सहज ही किया है अन्य किसीने, 
उसमें मेंने सुख माना होवे “'मनसा” मनसे “वाचा” वचनसे ''कायेन'' शरीरसे । 
यह सब जीवका स्वरूप नहीं है। इसलिए में तो स्वामी नहीं हूँ । इसका स्वामी 
तो पुदूगलकर्म है | ऐसा सम्यग्दृष्टि जीव अनुभवता है । 

( आया ) 

मोहायदहमकार्प समस्तमपि कम तततिक्रम्य । 


आात्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्मणि नित्यमात्मना वर्ते ।३१४-२२६। 


# श्री समयसारकी आत्मख्याति-टीकाका यह भाग गद्यरूप है, पद्यरूप अर्थात्‌ कलश रूप 
नहीं है, इसलिये उसको नम्बर नहीं दिया गया है। 


२०४ श्री समयसार-रूलश [ भगवान्‌ भरी कुन्द कुन्द्‌- 


खण्डान्वय सहित अर्थे-- भहं आत्मना आत्मनि वर्ते'! (प्रहं) चेतना- 
मात्र खतरूप हैं जो में वस्तु वह में ( श्रात्मना ) अपनेपनेसे ( अपने द्वारा ) 
( भात्मनि वत्तें ) रागादि अशुद्ध परिणति त्यागकर अपने शुद्ध स्वरूपमें अनुभव- 
रूप प्रवतता हूँ | कसा है आत्मा अर्थात्‌ आप ? ““नित्यं चेतन्यात्मनि” ( नित्य ) 
सर्व काल ( चेतन्यात्मनि ) ज्ञानमात्र स्वरुप है। और केसा है ! “निःकमेणि” 
समस्त कमकी उपाधिसे रहित है | क्या करता हुआ ऐसे प्रवतता हूँ ? “'तत्समस्त 
कम प्रतिक्रम्प'' पहले किया है जो कुछ अशुद्धपनारूप कम उसका त्यागकर । 
कौन कम ९ 'यत्‌ अहं अकाष” जो आप किया है। किस कारणसे ? ''मोहात”' 
शुद्धस्वरूपसे भ्रष्ट होकर कमके उदयमें आत्मबुद्धि होनेसे ॥|३४-२२६॥ 

वतमान कालकी आलोचना इस प्रकार है-- 


न करोमि न कारयामि न कुर्वन्तमप्यन्यं समनुजानामि 
मनमा व वाया च कायन चेति ।# 

खराडान्वय सहित अर्थ-- ' न करोमि”' बतमान कालमें होता है जो 
राग-द्व परूप अशुद्ध परिणति अथवा ज्ञानावरणादि पृदूगल कमंबन्ध, उसको में नहीं 
करता हैं। भावाथ इस प्रकार है-मेरा स्वामित्रपना नहीं हे ऐसा अनुभवता 
है सम्यग्दष्टि जीव | “न कारयामि” अन्यको उपदेश देकर नहीं करवाता हूँ । 
अन्य कुबेन्त अपि न समनुजानामि” अपनेसे सहज अशुद्धपनारूप परिणमता है 
जो कोई जीव उसमें में सुख नहीं मानता हूँ ““मनसा”' मनसे “'बाचा”” बचनसे 

“कायेन” शरीरसे । स्वथा वर्तमान कमका मेरे त्याग है । 


( आयी ) 


मोहविलासविजुम्मितमिदमुदयत्कर्म सकलमालोच्य । 


आत्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्मणि नित्यमात्मना वर्ते ।३४-२२७। 

खरडान्वय सहित अर्थ-- ''भहं आत्मना आत्मनि नित्य॑ बरतें!” 
( भ्रहं ) में ( प्रात्मना ) परद्रव्यकी सहाय बिना अपनी सहायसे ( श्रात्मनि ) 
अपनेमें ( वर्ते ) सबंथा उपादेय बुद्धिसे प्रबतंता हूँ । क्‍या करके ९ “'इदं सकले 
कम उदयत्‌ आलोच्य” ( इदं ) बतेमानमें उपस्थित ( सकल॑ कम ) जितना 


# देखिये पद्टिप्पण प्रृ० २०३। 
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अशुद्धपना अथवा ब्ञानावरणादि कमपिण्डरूप पुदुंगल जो कि ( उदयत ) 
वर्तमान कालमें उदयरूप है उसका ( भ्रालोच्य ) शुद्ध जीवका खवरूप नहीं है 
ऐसा विचार करते हुए स्वामित्वपना छोड़कर | केसा है कम १ “'मोहबिलास- 
विजम्भितं”” ( मोह ) मिथ्यात्वके ( विलास ) प्रभ्ुत्वपनेके कारण ( विजम्भितं ) 
फेला हुआ है । कसा हूँ में आत्मा ? “चतन्यात्मनि” शुद्ध चेतनामात्र 
स्वरूप हूँ। और केसा हैँ? “निष्कमणि”! समस्त कमंकी उपाधिसे रहित 
हैं ।३४-२२७।। 


भविष्य कमका प्रत्याख्यान करता है--- 
न करिष्यामि न कारयिप्यामि न कुव न्तमपयन्य॑ समनतज्ञा- 
स्थामि मनसा थे वाचरा वे काय्ेन चेति ।# 


खण्डान्वय सहित अर्थे--/'न करिष्यामि” आगामी कालमें रागादि 
अशुद्ध परिणामोंकों नहीं करूँगा “न कारयिष्यामि'” न कराऊँगा “अन्य कुबन्तं न 
समनुज्ञास्यामि'” ( प्रन्यं कुवेन्त ) सहज ही अशुद्ध परिणतिकों करता है जो कोई 
जीव उसको ( न समलुज्ञास्यामि ) अनुमोदन नहीं करूँगा ''मनसा”' मनसे 
“वाचा” वचनसे “'कायेन'' शरीरसे । 


( आयो ) 

प्रत्याख्याय भविष्यत्कम ममम्तं निरस्तमम्माह:। 
आत्मनि चेतन्यात्मनि निप्कर्माण नित्यमात्मना वर्ते ।३६-२२८। 
खशण्डान्वय सहित अथे-- निरस्तसम्मोह! आत्मना आत्मनि नित्य॑ बरतें”! 
( निरस्त ) गई है ( सम्मोहः ) मिथ्यात्वरूप अशुद्ध परिणति जिसकी ऐसा हूँ 
जो में सो ( भ्रात्मना ) अपने ज्ञानके बलसे ( भ्रात्मनि ) अपने स्वरूपमें ( नित्य॑ 
वर्ते ) निरन्तर अनुभवरूप प्रवतंता हूँ । कसा हे आत्मा अर्थात्‌ आप ? “चतन्या- 
त्मनि” शुद्ध चेतनामात्र हे। और केसा हे ! 'निःकमंणि!' समस्त कमकी 


उपाधिसे रहित है । क्‍या करके आत्मामें प्रवतेता हूँ? “'भविष्यत्‌ समस्त कम 
प्रत्याख्याय”” ( भविष्यत्‌ ) आगामी कालसम्बन्धी ( समस्त कर्म ) जितने 


# देखिए पद्टिप्पण प्रृू० २०३ । 


२०६ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्वकुन्द- 


रागादि अशुद्ध विकल्प हैं वे ( प्रत्यास्याय ) शुद्ध स्वरूपसे अन्य हैं ऐसा जानकर 
अंगीकाररूप स्वामित्वको ओड़कर ।।३२६-२२८॥ 
( उपज्ाति ) 
ममस्तमित्येवमपास्य कर्म 
त्रैकालिकं शुद्धनयावलंबी । 
विलीनमोहो रहितं विकारे- 
श्चिन्मात्रमात्माममथावलंबे ॥३७-२२६॥ 
खण्डान्चच सहित अर्थे-- अथ विलीनमोहः चिन्मात्र आत्मानं अब- 
लम्बे”! ( प्रथ ) अशुद्ध परिणतिके मिटनेके उपरान्त ( विलीनमोहः ) घृलसे ही 
मिटा है मिथ्यात्त परिणाम जिसका ऐसा में ( चिन्मात्र आ्रात्मानं शक 
ज्ञानस्वरूप जीव वस्तुको निरन्तर आस्वादता हूँ | कैसा आस्वादता हूँ ! ““विकारः 
रहित” जो राग-द्र ष-मोहरूप अशुद्ध परिणतिसे रहित है। ऐसा कसा हूँ में ९ 
“शुद्धनयावलम्बी”” ( शुद्धनय ) शुद्ध जीव वस्तुका ( अवलम्बी ) आलम्बन ले 
रहा हूँ, ऐसा हँ। क्‍या करता हुआ ऐसा हूँ ? “इत्येत् समस्त कम अपास्य”” 
( इत्येवं ) पूर्वोक्त प्रकासे ( समस्त कम ) जितने हैं ज्ञानावरणादि द्रव्यकम 
रागादि भावकम उन्हें (प्रपास्य) जीवसे भिन्न जानकर-स्वीकारको त्यागकर । कसा है 
रागादि कम ? “त्रेकालिकं'' अतीत अनागत बतमान कालसम्बन्धी है ।।३७-२२९॥ 
( आयों ) 


विगलन्तु कमंविषतरुफलानि मम भुक्तिमन्तरेएैव । 
मंचेतयेडहमचलं॑.. चेतन्यात्मानमात्मानम ॥३८-२३०॥ 
खए्डान्वय सहित अर्थ-- “अहं आत्मानं सब्चेतये” में शुद्ध चिद्र पफो-- 
अपनेकी आस्वादता हूँ । कसा है आत्मा अर्थात्‌ आप १ “चेतन्यात्मानं”' ज्ञानस्वरूप- 
मात्र है । और कसा है ? “अचलं”” अपने स्वरूपसे स्खलित नहीं है । अनुभवका 
फल कहते हें--''कम विषतरुफलानि मम थरुक्ति अन्तरेण एवं विगलन्तु” 
( कर्म ) ज्ञानावरणादि पुद्गलपिण्डरूप ( विषतरु ) विषका वृक्ष--क्योंकि चेतन्य 
प्राणका घातक है--उसके ( फलानि ) फल अर्थात्‌ उदयकी सामग्री ( मम भुक्ति 
प्रन्तरेण एवं ) मेरे भोगे बिना ही ( विगलम्तु ) मूलसे सत्ासहित नाश्न होओ | 
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भावार्थ इस प्रकार है कि कमेका उदय है सुख अथवा दुःख, उसका नाम है 
कमफलचेतना, उससे भिन्न स्वरूप आत्मा ऐसा जानकर सम्यर्दष्टि ज्ञीव अनुभव 
करता है |।३८-२३०॥। 
( बसनन्‍्ततिलका ) 

निःशेषकमफलसंन्यमनान्ममैव 

स्वेक्रियान्तरविद्य रनिवृत्तवृत्ते: । 

चेतन्यलक्ष्म भजतो भ्रशमात्मतत्तं 

कालावलीयमचलस्य वह्वनन्ता ॥३६-२३ १॥ 


सवराडान्वय सहित अर्थ-- मम एवं अनन्ता कालावली बहतु"' 
(मम) मुझे (एवं) कमचेतना कमफलचेतनासे रहित होकर शुद्ध ज्ञानचेतना सहित 
विराजमानपनेसे ( भ्रतन्‍्ता कालावलो वहतु ) अनन्तकाल यों ही पूरा होओ | 
भावाथ इस प्रकार हे कि कमंचेतना कम फलचेतना हेय, ज्ञानचेतना उपादेय । कसा 
हूँ में ? “सर्वेक्रियान्तरविहारनिवृत्तवृत्ते!” ( सर्वे ) अनन्त ऐसी ( क्रियान्तर ) 
शुद्ध ज्ानचेतनासे अन्य-कमंके उदय अशुद्ध परिणति, उसमें ( विहार ) 
विभावरूप परिणमता है जीव, उससे ( निवृत्त ) रहित ऐसी हे ( वृत्ते: ) 
ज्ञानचेतनामात्र प्रवृत्ति जिसकी, ऐसा हूँ। किस कारणसे ऐसा हूँ  ''निःशेष- 
कम फलसंन्यसनात” ( नि:शेष ) समस्त ( कर्म ) ज्ञानावरणादिके ( फल ) संसार- 
सम्बन्धी सुख-दुःखक्े ( संन्यसनात्‌ ) स्वामित्वपनेके त्यागके कारण। और केसा 
हूँ ? “भृश आत्मतत्त्वं भज़तः” (भरृशं) निरन्तर (भ्रात्मतत्तवं) शुद्ध चंतन्य वस्तुका 
( भजत: ) अनुभव है जिसको, ऐसा हूँ | केसा है आत्मतत्त ! “चत॑न्यलक्ष्म”” 
शुद्ध ज्ञानसरूप है। और केसा है ! “अचलस्य” आगामी अनन्तकाल तक 
स्ररूपसे अमिट है ।।३९-२३१॥ 


( बसन्ततिलका ) 
यः पू्वेभावक्ृतकम विपद्र माणां 
भुक्त फलानि न खलु स्वत एवं तृः । 
आपातकालरमणीयमुदकरम्यं 
निष्कमंशम॑मयमेति दशान्तरं सः ॥००-२३२॥ 


रद श्री समयसार-कलश | भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द- 
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खण्डान्यय सहित अर्थे-- “यः खलु पूवभावक्ृतकम विषद्रुमाणां फलानि 
न भ्रुक्त' ( यः ) जो कोई सम्यग्दष्टि जीव ( खलु ) सम्यक्त्न उत्पन्न हुए बिना 
(पूर्व भाव) मिथ्यात्वभावके द्वारा (कत) उपाजित (कर्म) ज्ञानावरणादि पुद्ठलपिण्डरूपी 
(विषद्र म) चतन्य प्राणघातक विषवृक्षके ( फलानि ) संसारसम्बन्धी सुख-दुःखको 
(न भुक्त) नहीं भोगता है। भावाथ इस प्रकार हे कि सुख-दुःखका ब्ञायक- 
मात्र है, परन्तु पर द्रव्यरूप जानकर रंजक नहीं है । केसा हे सम्यग्दष्टि जीव ! 
“सतः एवं तृप्त:'” शुद्ध स्वरूपके अनुभवनेपर होता है अतीन्द्रिय सुख, उससे 
तृप्त अर्थात्‌ समाधानरूप है | “सः दशान्तरं एति” (सः ) वह सम्यम्दष्टि 
जीव ( दशान्तरं ) निःकर्म अवस्थारूप निर्वाणपदको ( एति ) प्राप्त करता है । 
कसी है दशान्तर !  “आपातकालरमणीयं” वतमानकालमें अनन्तसुख 
विराजमान है। “उदकरम्यं” आगामी अनन्तकाल तक सुखरूप है। और 
कैसी है अवस्थान्तर ? “निःकमशर्ममयं”” सकलकमंका विनाश होनेपर प्रगट 
होता है जो द्रव्यका सहजभूत अतीन्द्रिय अनन्त सुख, उसमय है--उससे एक 
सत्तारूप है |।४०-२३२॥ 

( सतनग्धरा ) 

अत्यन्तं भावयित्वा विरतिमविग्तं कमेणस्तत्फलाबच 
प्रस्पष्ट नाटयितवा प्रलयनमखिलाज्ञानमंचतनाया: । 
पृर्ण कृत्वा स्वभाव स्व॒स्मपरिगतं ज्ञानमंचतनां स्थां 
सानन्द नाट्यन्तः प्रशमर्ममितः सवेकालं पिवन्तु ।४१-२३३। 


० खए्डान्चय सहित अथे-- इतः प्रशमरसं सबेकालं पिवन्तु” (इत:) 
यहाँ से लेकर ( सर्वेकालं ) आगामी अनन्तकाल पयन्‍्त ( प्रशमरस पिवन्तु ) 
अतीन्द्रिय सुखको आस्वादों | वे कौन १ “'स्व्रां ज्ञानसब्चेतनां सानन्दं नाटयन्तः”' 
( सवां ) आपसम्बन्धी हे जो ( ज्ञानसञ्चेतनां ) शुद्ध ज्ञानमात्र परिणति, उसको 
( सानन्दं नाटयन्त: ) आनन्द सहित नचाते हैं अर्थात्‌ अतीन्द्रिय सुखसहित 
ज्ञानचेतनारूप परिणमते हैं, ऐसे हैं जो जीव | क्‍या करके ? “'स्वभाव॑ पूण 
कृत्वा”' ( स्वभाव ) केबल ज्ञान उसको ( पूर्ण कृत्वा ) आवरण सहित था सो 
निरावरण किया । केसा हे स्वभाव १ “स्वरसपरिगतं” चेतनारसका निधान हे । 
और क्या करके १ “क्रमंणः च तत्फलात अत्यन्तं विरतिं भावयित्वा” ( कर्ण: ) 


कहान जेन शाखमाला ] सर्वविशुदधक्षान-अधिकार २०६ 


शानावरणादि कर्मसे (च) और ( तत्फलात ) कमके फल सुख-दु/खसे (अ्रत्यन्तं) 
अतिशयरूपसे (विरति) शुद्ध स्वरूपसे मिन्न है ऐसा अनुभव होनेपर स्वामित्वपनेके 
त्यागकी ( भावयित्वा ) भाकर अर्थात्‌ ऐसा सर्वथा निश्चय करके “अबिरतं”' 
जिस प्रकार एक समयमात्र खण्ड न होवे उस प्रकार सबेकाल | और क्या करके 
“अखिलाज्ञानसञ्चेतनायाः प्रलयनं प्रस्पष्टं नाटयित्वा" सब मोह-राग-ढ परूप 
अशुद्ध परिणतिका भले प्रकार विनाश करके | भावाथ इस प्रकार हे कि मोह- 
राग-द्व प-परिणति विनशती है, श॒द्ध ज्ञानचेतना प्रगट होती है, अतीन्द्रिय 
सुसरूप जीव परिणमता है । इतना कार्य जब होता है तब एक ही साथ होता 
है ।।४१-२३३॥। 


( बंशस्थ ) 


इतः पदार्थप्रथनावगुण्ठनाद- 
विना कृतेरेकमनाकुलं ज्वलत्‌ । 
ममस्तवस्तुव्यतिरेकनिश्चयाद्‌- 


बरी पी ग्तिदावूतिपूत॥ शषकेजे ऐैत:) अज्ञान- 
चेतनाके विनाश होनेके उपरान्त ( इह ) आगामी स्वकाल ( ज्ञान ) शुद्ध ज्ञानमात्र 
जीववस्तु ( भ्रवतिष्ठते ) विराजमान प्रवरतती हे । कसा हे ज्ञान ( ज्ञानमात्र 
जीववस्तु ) ! “विवेचित” सर्वेकार समस्त परद्रव्यसे भिन्न है। किस कारणसे 
ऐसा जाना ! “समस्तवस्तुव्यतिरेकनिश्वयात्‌” ( समस्तवस्तु ) जितनी परद्वव्यकी 
उपाधि है उससे ( व्यतिरेक ) स्बथा भिन्नरूप ऐसी है ( निएचयात्‌ ) अवश्य 
द्रव्यकी शक्ति उसके कारण । कसा है ज्ञान ? “एक” समस्त भेद विकल्पसे रहित 
है। और कैसा है! “अनाकुल”' अनाकुलत्वलक्षण है अतीन्द्रिय सुख उससे 
विराजमान है। और कैसा है? “ज्वलत” स्वकाल प्रकाशमान है| ऐसा क्‍यों 
है ? “पदार्थप्रथनावगुण्ठनात्‌ बिना” ( पदार्थ ) जितने विषय उनका ( प्रथना ) 
विस्तार-पाँच वर्ण पाँच रस दो गन्ध आठ स्पश शरीर मन वचन सुख-दुःख 
इत्यादि-उसका ( अवगुण्ठनात्‌ ) मालारूप गूँथना, उससे ( विना ) रहित हे 
अर्थात्‌ सरवमालासे मिन्न है जीववस्तु | कैसी है विषयमाला १ “कृतेः”' पुदूगल द्रव्यकी 
पर्यायरूप है ।।४२-२३४।। 
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२१७ भो समयसार-कलश [| भ्रगवान्‌ भरी कुन्दकुल्दू- 
( शादू लबिक्रीडित ) 
अन्येभ्यो व्यतिरिक्तमात्मनियतं विश्रत्नथग्वस्तुता- 
मादानोज्मनशुन्यमेतदमलं ज्ञानं तथावस्थितम्‌ । 
मध्यायन्तविभागमुक्तसह जस्फारप्रभाभासुरः 
शुद्धज्ञाघनो यथास्य महिमा नित्योदितस्तिष्ठति ।2३-२३५। 


' शवण्डान्चच सहित अर्थे--  एतत्‌ ज्ञानं तथा अवस्थितं यथा अस्य 
महिमा नित्योदितः तिष्टति”” ( एतत्‌ ज्ञानं ) शुद्ध ज्ञान ( तथा प्रवस्थितं ) उस 
प्रकार प्रगट हुआ ( यथा श्रस्य महिमा ) जिस प्रकार शुद्ध ज्ञानका प्रकाश 
( नित्योदित: तिष्ठति ) आगामी अनन्त काल पयन्त अविनश्वर जेसा है बेसा 
ही रहेगा । कसा है ज्ञान ! “अमल” ज्ञानावरण कर्ममलसे रहित है। और कैसा 
है ज्ञान! “आदानोज्ञनश्त्यं” ( श्रादान ) परद्रव्यका ग्रहण ( उज्मन ) 
स्वस्वरूपका त्याग उनसे (शून्यं) रहित है । और केसा है ज्ञान ! “प्रथक्‌ बस्तुतां 
विश्रत” सकल परद्रव्यसे भिन्‍न सत्तारूप है। और केसा हे! '“अन्येम्यः 
व्यतिरिक्त)! कमके उदयसे हैं जितने भाव उनसे भिन्‍न है। और कैसा है ? 
“आत्मनियतं” अपने स्वरूपसे अमिट है । कैसी है ज्ञानकी महिमा ! 
“मध्याधन्तविभागमुक्तसहजस्फारप्रभासुर:”” ( मध्य ) वर्तमान ( झ्रादि ) पहला 
( अन्त ) आगामी ऐसे ( विभाग ) भेदसे ( मुक्त ) रहित ( सहज ) स्वभावरूप 
( स्फारप्रभा ) अनन्त ज्ञानशक्तिसे ( भासुर: ) साक्षात्‌ प्रकाशमान है । और कसा 
है “शुद्धज्ञानपनः” चेतनाका समूह है ।।९३-२३५॥ 

( उपज्ाति ) 


उन्मुक्तमुन्मोच्यमशेषतस्तत्‌ 
तथात्तमादेयमशेषतस्तत्‌ । 

यदात्मनः संहतसव्वेशक्त: 

पूर्ण स्‍्य संधारणमात्मनीह ॥४४-२३६॥ 


खण्डान्चय सहित अर्थ-- 'यत्‌ आत्मनः इह आत्मनि सन्धारण॑”” 
(यत्‌) जो (प्रात्मन:) अपने जीवका (इह आ्रात्मनि) अपने स्व॒रूपमें (सन्धारणं) 
स्थिर होना है “तत्‌” एतावन्मात्न समस्त “उन्म्रोच्यं उन्पुक्त” जितना 


कटद्दान जेन शाखमाला ] सबविशुद्धज्ञान-अधिकार २११ 


हेयरूपसे छोड़ना था सो छूटा । “अशेषतः” कुछ छोड़नेके लिए बाकी नहीं 
रहा । “तथा तत्‌ आदेय अशेषतः आचं” ( तथा ) उसी प्रकार ( तत झादेयं ) 
जो कुछ ग्रहण करनेके लिए था ( भ्रशेषत: आत्तं ) सो समस्त ग्रहण किया । 
भावाथ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव सर्व कायसिद्धि। कैसा है आत्मा 
“संहृतसवशक्तः” ( संहत ) विभावरूप परिणमे थे वे ही हुए हैं स्वभावरूप ऐसे 
हैं ( स्वंशक्ति: ) अनन्तगुण जिभ्रके, ऐसा है। ओर केसा है ? “पूणस्य”” जसा 
था बसा प्रगठ हुआ ॥।४४-२३६॥। 
( अनुष्टुप ) 


व्यतिरिक्त' परद्रव्यादेव॑ ज्ञानमवस्थितम । 

कथमाहारक तत्स्याय न देहो5स्य शंक्यते ।२५-२३७७ 

छीकाथ--“ एवं” इस प्रकार ( पूर्वोक्त रीतिसे ) “ज्ञानं परद्रव्यात 
व्यतिरिक्तं अवस्थितं” ज्ञान पर द्रव्यसे प्रथरू अवस्थित (-निश्चल रहा हआ ) 
है; “तत” वह ( ज्ञान ) “आहारकं”' आहारक ( अर्थात्‌ कम-नोकमरूप आहार 
करनेवाला ) “कं स्यात्‌” केसे हो सकता हे “येन” कि जिससे “अस्य देहः 
शंक्यते”' उसके देहकी शंका की जा सके ? ( ज्ञानके देह हो ही नहीं सकता, 
क्योंकि उसके कम-नोकमरूप आहार ही नहीं है ) ॥४५-२३७।॥ 

( अनुष्टुप ) 


एवं ज्ञानस्य शुद्धस्य देह एवं न विद्यते । 
ततो दहमयं ज्ञातुने लिड्र मोत्चकारणम ॥४६-२३८॥ 

- खण्डान्चय सहित अर्थ--  ततः देहमयं लिड्ग ज्ञातुः मोक्षकारणं न 
(तत:) तिस कारणसे ( देहमयं लिज्भ ) द्रव्यक्रियारूप यतिपना अथवा गृहस्थपना: 
( ज्ञातु: ) जीवके ( मोक्षकारणं न ) सकल कमक्षयलक्षण मोक्षका कारण तो नहीं 
है। किस कारणसे ? कारण कि “एवं शुद्धस्य ज्ञानस्य” पूर्वोक्त प्रकाससे साथा 
है जो शुद्धस्वरूप जीव उसके “देह एवं न विद्यते”' शरीर ही नहीं है अर्थात्‌ शरीर 
है वह भी जीवका स्वरूप नहीं है । भावाथ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि 
जीव द्रव्यक्रियाको मोक्षका कारण मानता हे उसे समझाया है ।।४६-२३८॥। 


# परिडत श्री राजमलजी कत टीकामे यह शोक छूट गया है। अतः उक्त ःछोक अथ 
सहित, हिन्दी समयसारके आधारसे यहाँ दिया गया है । 


५१२ श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द- 
( अनुष्दुप ) 
दर्शननक्षानचारित्रत्रयात्मा तत्तमात्मनः । 
एक एवं सदा संब्या मोक्षमार्गों मुमज्णा ॥४७-२३६॥ 


जी अजकी पक 


खए्डान्वय सहित अर्थ-- ' मुम्ज्ञणा एक एवं मोक्षमाग! सदा सेव्यः”' 
( मुमुक्षुणा ) मोक्षको उपादेय अनुभवता है ऐसा जो पुरुष, उसके ढारा ( एक 
एवं ) शुद्धललरूपका अनुभव ( मोक्षमार्गं: ) सकल कमके विनाशका कारण है 
ऐसा जानकर ( सदा सेव्य: ) निरन्तर अनुभव करने योग्य है। वह मोक्षमाग 
क्या है ? “आत्मनः तक्ततं' शुद्ध जीवका स्ररूप है। और कसा है आत्मतत्त ९ 
'“दृशनज्ञानचारित्रत्रयात्मा”” सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान व सम्यकचारित्र उन तीन 
स्वरूपकी एक सत्ता है आत्मा ( सबंस्थ ) जिसका, ऐसा है |॥|४७-२३९॥। 


( शाद लविक्रीडित ) 


पका सोक्षपथो ये एप नियतो रग्जप्तिवृत््यात्मक- 
'म्नज्ेव स्थितिमेति यम्तमनिशं ध्यायेत्र त॑ं चेतति । 

तम्मिन्नव निरन्‍्तरं विरहति द्रव्यान्तराण्यस्पृशन्‌ 
मोउवश्यं ममयस्य सारमबिराक्नित्योदयं विन्दति ॥२८-२४०॥ 
खण्डान्चथ सहित अर्थ-- 'तः नित्योदयं समयस्य सारं अविरात्‌ 
अवश्य विन्दति!” (सः) ऐसा है जो सम्यग्दष्टि जीव वह (नित्योदयं) नित्य उदयरूप 
(समयस्य सारं) सकल कमका विनाशकर प्रगट हआ है जो शुद्ध चतन्यमात्र उसको 
( अ्रचिरात्‌ ) अति ही थोड़े कालमें ( भ्रवश्यं विन्दति ) सबंथा आस्वादता है । 
भावाथ इस प्रकार हे कि निर्वाणपदको प्राप्त होता है | कैसा है ! “यः तत्र एव 
स्थिति एति”” ( यः ) जो सम्यग्दष्टि जीब ( तत्र ) शुद्ध चतन्यमात्र बस्तुमें (एव) 
एकाग्र होकर ( स्थिति एति ) स्थिरता करता है, “च त॑ अनिशं ध्यायेत*' ( च ) 
तथा ( तं ) शुद्ध चिद्रपको ( भ्रनिशं ध्यायेत्‌ ) निरन्तर अनुभवता है, “चत॑ 
चेतति” ( तं॑ चेतति ) बार बार उस शुद्धस्वरूपका स्मरण करता है (च ) और 
/तस्मिन्‌ एवं निरन्तरं विहरति” ( तस्मिन ) शुद्ध चिद्र पमें ( एव.) एकाग्र होकर 
( निरन्तरं विहरति ) अखण्ड धाराप्रवाहरूप प्रवतता है। केसा होता हुआ ! 
“द्रब्यान्तराणि अस्पृशन”' जितनी कमेके उदयसे नाना अ्रकारकी अशुद्ध परिणति 
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उसको स्वथा छोड़ता हुआ । वह चिद्रप कौन है ! “यः एपः दम्ज्सिवत्तात्मकः”” 
(यः: एष:) जो यह ब्वानके प्रत्यक्ष है ( हृग्‌ ) दशन (शप्ति) ज्ञान (वृत्त) चारित्र, 
वद्दी है (आत्मक:) स्वस्त्र जिसका, ऐसा है। और केसा है १ ''मोक्षपथः”' जिसके 
शुद्धस्वरूप परिणमनेषर सकल कर्मोका क्षय होता है| और कसा है ? “एक?” 
समस्त विकल्पसे रहित है। और केसा है ! ““नियतं” द्रव्यार्थिकदृश्टिसे देखनेपर 
जसा है वेसा ही है, उससे हीनरूप नहीं है, अधिक नहीं है ।|9८-२४०॥। 


( शादू लब्षिक्रीढित ) 


ये वन परिहत्य संवृतिपथप्रस्थापितनात्मना 

लिगेद्रव्यमये वहन्ति ममतां तत्चाववोधच्युता: । 

नितद्योद्योतमखण्डमकमत॒लालोक॑ म्वभावप्रभा- 

प्राग्भारं सममयस्य सारममलं नाग्यापि पश्यन्ति त ।४६-२४ १। 

सए्डान्वचच सहित अर्थे-- ते समयस्य सारं अद्यापि न पश्यन्ति!” (ते) 
ऐसी है मिथ्यादृष्टि जीवराशि वह ( समयस्य सारं ) सकल कर्मोसे विमुक्त है जो 
परमात्मा उसे ( अ्रद्यापि ) द्रव्यत्रत धारण किया है, बहतसे शास्त्र पढ़े हैं तो भी 
(न पश्यन्ति) नहीं प्राप्त होती है। भावाथ इस प्रकार है कि निर्वाण पदको नहीं 
प्राप्त होती है। कसा है समयसार ? “'नित्योद्योत' सबकाल प्रकाशमान है । और 
केसा हे ? “अखण्डं” जेसा था वेसा है। और केसा हे! “एक” निर्विकल्प सत्ता- 
रूप है। और केता है ?! “अतुलालोक॑”” जिसकी उपमाका दृष्टान्त तीन लोकमें 
कोई नहीं है । ओर केसा है ? “स्वभावप्रभाप्राग्मारं" ( स्वभाव ) चेतनास्वरूप 
उसका (प्रभा) प्रकाश उसका (प्राग्भारं) एक पुज है। और कसा है १ “अमल” 
कममलसे रहित है | कसी है वद्द मिथ्यादृष्टि जीवराशि ! “ये लिड्ग ममता 
वहन्ति'' ( ये ) जो कोई मिथ्यादृष्टि जीवराशि ( लिख्भ ) द्व्यक्रियामात्र हे जो 
यतिपना उसमें ( ममतां वहन्ति ) में यति हूँ, हमारी क्रिया मोक्षमाग है ऐसी 
प्रतीति करती है | केपा है लिड्ढ ? “द्रव्यमये” शरीरसम्बन्धी है--बाह्य क्रिया- 
मात्रका अवलम्बन करता है। केसे हें वे जीव ? “तत्त्तावबोधच्युता;” ( तत्त्व ) 
जीवका शुद्ध स्वरूप उसका ( अवबोध ) प्रत्यक्षपने अनुभव उससे ( च्युताः ) 
अनादि कालसे भ्रष्ट हैं । द्रव्यक्रियाकों करते हुए भापकों कैसे मानते हें! 


२१४ श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ श्री कुन्दवुस्वृ- 


“संबृतिपथप्रस्थापितेन आत्मना”” (संवृतिपथ) मोक्षमागे में ( प्रस्थापितेन झ्रात्मना ) 
अपनेको स्थापित किया है अर्थात्‌ में मोक्षमार्गमें चढ़ा हूँ ऐसा मानते हैं, ऐसा 
अमिप्राय रखकर क्रिया करते हैं। कया करके १ '“एन॑ परिहत्य” शुद्ध चेतन्यस्वरूपका 
अनुभव छोड़कर । भावाथ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव मोक्षमार्ग है 
ऐसी प्रतीति नहीं करते हैं ।४९-२४१॥। 


( वियोगिनी ) 


व्यवहारविमृददष्टय: परमार्थ कलयन्ति नो जनाः । 
तृपबाधविमुग्धबुद्धयः कलयन्तीह तुप॑ न तन्दुलम्‌ ॥५०-२०२॥ 

स्वराडानवय सहित अर्थ-- “ जनाः” कोई ऐसे हैं मिथ्यादृष्टि जीव जो 
“परमार्थ ” शुद्ध ज्ञान मोक्षमा्ग है ऐसी प्रतीतिको ''नो कलयन्ति” नहीं अनुभवते 
हैं। कैसे हैं ? “व्यवहारविमृदच्शयः” (व्यवहार ) द्रव्यक्रियामात्र उसमें 
( विमूढ़ ) क्रिया मोक्षका मार्ग हे इस प्रकार मूखपनेरूप भूटी है ( दृश्य: ) 
प्रतीति जिनकी, ऐसे हें। दृष्टान्त कहते हें--जिस प्रकार “लोके” वतमान 
कमभूमिमें ““तुषबोधबिमृग्धबुद्धययः/ जनाः” (तुष ) धानके ऊपरके तुपमात्रके 
( बोध ) ज्ञानसे--ऐसे ही मिथ्याज्ञानसे ( विमुग्ध ) विकल हुई है ( बुद्धयः ) 
मति जिनकी, ऐसे हैं ( जना: ) कितने ही मूखे लोग । “'इह”” वस्तु जेसी है बेसी 
ही है तथापि अब्ञानपनेसे “तुषं कलयन्ति” तुषको अंगीकार करते हैं, “तन्हुलं 
न कलयन्ति”' चावलके ममको नहीं प्राप्त होते हैं । उसी प्रकार जो कोई क्रिया- 
मात्रको मोक्षमाग जानते हैं, आत्माके अनुभवसे शून्य हैं वे भी ऐसे ही 
जानने ।।५०-२४२॥। 

( सागता ) 


द्रव्यलिड्रममका रमी लिते- 
ट श्यते ममयसतार एवं न । 
ट्रब्यलिड्रमिह यत्किलान्यतो 


ज्ञानमेकमिदमेव हि खतः ॥५० र9३॥ 
खण्डान्वच सहित अरथें-- द्रव्यलिड्रममकारमीलिते! समयसारः ने 
दृश्यते एव” (द्रव्यलिज्भ) क्रियारूप यतिपना (समकार) में यति, मेरा यतिपना 


कहान जेन शाखमाला] सब विशुद्धश्ञान-अधिकार २१५ 


मोक्षका मार्ग ऐसा जो अभिप्राय उसके कारण ( मीलिते: ) अन्धे हुए हैं अर्थात्‌ 
परमाथ दृष्टिसे शून्य हुए हैं जो पुरुष उन्हें ( समयसार: ) शुद्ध जीववस्तु 
( न हृश्यते ) प्राप्तिगोचर नहीं है। भावाथ इसप्रकार है कि मोक्षकी प्राप्ति उनके 
लिए दुलेभ है । किस कारणसे ! “यत्‌ द्रब्यलिज्न| हह अन्यतः हि इदं एकं 
ज्ञान स्वतः ( यत्‌ ) जिस कारणसे (द्रव्यलिंगं ) क्रियारूप यतिपना ( इह ) शुद्ध 
ज्ञानका विचार करनेपर ( भ्रन्यतः ) जीवसे मिन्न है, पुदूगलकर्म सम्बन्धी है | इस 
कारण द्रव्यलिंग हेय हे और (हि) जिस कारण (इृदं) अनुभवगोचर (एक ज्ञानं) 
श॒द्व ज्ञानमात्र वस्तु (स्वतः) अकेला जीवका सर्वस्व है, इसलिए उपादेय है, मोक्षका 
मांग है। भावाथ इस प्रकार है कि शुद्ध जीवके स्वरूपका अनुभव अवश्य करना 
योग्य है ।|१५१-२४३॥ 
( मालिनी ) 

अलमलमतिजल्पेद विंकल्पैरनल्पै- 

रयमिह परमार्थश्चेत्यतां नित्यमेकः । 

स्व॒रसविसरपूर्ण ज्ञानविस्फूतिमात्रा- 

न्न खलु समयमारादुत्तरं किस्चिदस्ति ॥४२-२४४॥। 


खरणडान्वय सहित अर्थ--  हैह अय॑ एकः परमाथ:ः नित्य॑ चेत्यतां" (इह) 
सबब तात्पय ऐसा है कि ( श्रयं एक: परमार्थ: ) बहुत प्रकारसे कहा है तथापि 
कहेंगे शुद्ध जीवके अलुभवरूप अकेला मोक्षका कारण उसको ( नित्य॑ चेत्यतां ) 
अन्य जो नाना प्रकारके अभिप्राय उन समस्तकों मेटकर इसी एकको नित्य 
अनुभवों । वह कौन परमा्थ ! “खलु समयसारात्‌ उत्तरं किल्वित्‌ न अस्ति” 
(खलु) निश्चयसे ( समयसारात्‌ ) शुद्ध जीवके स्वरूपके अनुभवके समान (उत्तरं) 
द्रव्यक्रिया अथवा सिद्धान्तका पटना लिखना इत्यादि ( किश्वित्‌ न भ्रस्ति ) कुछ 
नहीं है अर्थात्‌ शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव मोक्षमागं सवंथा है, अन्य समस्त 
मोक्षमाग सवंथा नहीं है । कसा हे समयसार १ “स्वरसविसरपूण ज्ञानविस्फूर्तिमात्रात्‌” 
( स्व॒रस ) चेतनाके ( विसर ) ग्रवाहसे ( पूर्ण ) सम्पूर्ण ऐसा ( ज्ञानविस्फूर्ति ) 
केवलज्ञानका प्रगटपना ( मात्रात्‌ ) इतना है स्वरूप जिसका, ऐसा है । आगे ऐसा 
मोक्षमाग है, इससे अधिक कोई मोक्षमाग कहता है वह बहिरात्मा है, उसे 
वर्जित करते हैं--“अतिजल्पेः अलं अलं” ( अतिजल्प: ) बहुत बोलनेसे ( भ्रल 


२१६ श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुर्द्‌- 


प्रल॑ ) बस करो बस करो । यहाँ दो बारके कहनेसे अत्यन्त वर्नित करते हैं कि 
बुप रहो चुप रहो | कैसे हैं अतिजल्प  “ुर्विकल्पेः” भूठसे भी झूठ उठती हैं 
चित्तकन्नोलमाला जिनमें, ऐसे हैं। और केसे हैं! “अनल्पेः” शक्तिभेदसे 
अनन्त हैं ||५२-२४४॥ 
ु ( अुष्दुप ) 
इदमेक जगचक्षुरक्यं याति पूर्णताम । 
विज्ञानधनमानन्दमयमध्यक्षतां नयत्‌ ॥५३-२४४॥। 


सण्डान्बयथ सहित अर्थ-- हद पूर्णतां याति” शुद्ध ज्ञानप्रकाश पूण 
होता है। भावाथ इस प्रकार है कि जो सब विशुद्ध ज्ञान अधिकारका आरम्भ 
किया था वह पूण हुआ। केसा है शुद्ध ज्ञान ! “एक” निर्विकल्प है। और 
कैसा है? “जगचक्षु।” जितनी श्ञेय वस्तु उन सबका ज्ञाता है। और केसा 
है! “अक्षय” शाश्रत है। और कसा है? “विज्ञानघनं अध्यक्षतां नयत! 
( विज्ञान ) ज्ञानमात्रके ( घनं ) समृहरूप आत्मद्रव्यको ( अ्रध्यक्षतां नयत्‌ ) 
प्रत्यक्षरूपसे अनुभवता हुआ ।॥।१३-२४५॥। 


> जल ( अनुष्दुप ) 
इतीदमात्मनस्तत्त॑ ज्ञानमात्रमवस्थितम । 
अखरडमेकमचलं स्वसंवेदमबाधितम्‌ ॥५७-२४६।॥७ 


. खण्डान्यय सहित अर्थे--  इृदम्‌ आत्मनः तत्त॑ ज्ञानमात्रम्‌ अवस्थितम्‌ 
इति”” ( इदम ) प्रत्यक्ष है जो ( झ्ात्मगः तत्त्वं ) शुद्ध जीवका स्वरूप वह 
( ज्ञानमात्रम ) शुद्धज्ञानमात्र है ऐसा ( भ्रवस्थितम इति ) पूर्ण नाटक समयसार 
शास्त्र कहनेपर इतना सिद्धान्त सिद्ध हुआ | भावाथ इस भ्रकार है कि शुद्धज्ञानमात्र 
जीवद्रव्य ऐसा कहने पर ग्रन्थ सम्पूण हुआ । केसा है आत्मतत्त्व ? 'अखण्डम्‌” 
अबाधित है। ओर कसा है ! “एकम्‌”” निर्विकल्प है । और कसा है “अचल”! 
अपने स्वरूपसे अमिट है । और केसा हे ! “'स्वसंवेयम”' ज्ञान गुणसे स्वानुभवगोचर 
होता है, अन्यथा कोटि यत्न करनेपर ग्राह्य नहीं है । और केसा है १ ““अवाधितम्‌"' 
सकल कमंसे भिन्न होनेपर कोई बाधा करनेको समथ नहीं है इस कारण । 


# पं० श्री राजमछजी कृत टीका में यह श्छोक छूट गया है। अतः यह श्छोक 
हिन्दी समयसार से लेकर अथ सद्दित यहाँ दिया गया है । 


रन ॥। है बी 
स्याइाद-अधिकार 
( अनुष्टुप ) 
अत्र स्याद्मादशुद्धयथ वस्तुतत्त्व्यवम्थिति: । 
उपायोपेयभावश्च मनाग्भूयो5पि चिन्त्यते ॥१-२४७॥ 
खरडान्वय सहित अर्थे--- भूयः अपि मनाक्‌ चिन्त्यते”” (भूयः भ्रपि) 
ज्ञानमात्र जीवद्रव्य ऐसा कहता हुआ समयसार नाम शाख समाप्त हुआ। 
तदुपरान्त ( मनाक्‌ चिन्त्यन्ते ) कुछ थोड़ासा अथ दूसरा कहते हैं । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जो गाथाततत्रका कर्ता है इुन्दकुन्दाचाय देव, उनके द्वारा कथित 
गाथात्नत्रका अर्थ सम्पूण हुआ । साम्प्रत टीकाकर्ता हे असृतचन्द्र श्लरि, 
उन्होंने टीका भी कही | तदुपरानत अमृतचन्द्र तरि कुछ कहते हैं । क्‍या कहते 
हैं “बस्तुतत्त्वव्यवस्थितिः”” ( वस्तु ) जीवद्रव्यका ( तत्त्व ) ज्ञानमात्र स्वरूप 
( व्यवस्थिति: ) जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हैं | '“च” और क्या कहते हैं-- 
““उपायोपेयभावः”” ( उपाय ) मोक्षका कारण जिस प्रकार है उस प्रकार 
( उपेयभाव: ) सकल कर्मोका विनाश होनेपर जो वस्तु निष्पन्न होती हे उस 
प्रकार कहते हैं । कहनेका प्रयोजन क्या ऐसा कहते हैं--''अत्र स्पाह्ादशुद्धयर्थ” 
( प्रत्र ) ज्ञानमात्र जीवद्रव्यमें ( स्थाह्रादशुद्धधर्थ ) स्थाद्राद-एक सत्तामें अस्ति- 
नास्ति एक-अनेक नित्य-अनित्य इत्यादि अनेकान्तपना ( शुद्धि ) ज्ञानमात्र जीव- 
द्रव्यमें जिस प्रकार घटित हो उस प्रकार ( श्रर्थ ) कहनेका है अभिप्राय जहाँ 
ऐसे प्रयोजनस्वरूप कहते हैं । भावाथ इस प्रकार हे कि कोई आशंका करता है 
कि जनमत स्पाद्वादमूलक है । यहाँ तो ज्ञानमात्र जीवद्रब्य ऐसा कहा सो ऐसा 
कहते हुए एकान्तपना हुआ, स्याद्वाद तो प्रगट हुआ है नहीं ! उत्तर इस प्रकार 
है कि ज्ञानमात्र जीवद्रब्य ऐसा कहते हुए अनेकान्तपना घटित होता है । जिस 
प्रकार घटित होता है उस प्रकार यहाँसे लेकर कहते हैं, सावधान होकर 
सुनो ॥|१-२४७॥ 
28 


२१८ भ्री समयसार-कलश [ अगवान भी कुन्दकुन्द- 
( शादू लबिक्रीद्धित ) 


वाह्यार्थं: परिपीतमुज्कितनिजप्रव्यक्तिरिक्तीमवद्‌ 

विश्रान्तं पररूप एवं परितो ज्ञानं पशो: मीदति । 

यत्तत्ततदिह स्वरूपत इति स्थाद्वादिनस्तत्पुन 

द रोन्मग्नधनस्वभावभरतः पूर्ण ममुन्मज्जति ॥२-२४८॥ 

र्वए्डान्चय सहित अर्थे-- भावाथ इस प्रकार हे कि जो ज्ञानमात्र जीवका 
स्वरूप है उसमें भी चार प्रश्न विचारणीय हैं। वे प्रश्न कौन ? एक तो प्रश्न 
ऐसा कि ज्ञान ज्ञयके सहारेका हे कि अपने सहारेका है ? दूसरा प्रश्न ऐसा कि 
ज्ञान एक है कि अनेक हे? तीसरा प्रश्न ऐसा कि ज्ञान अस्तिरूप है कि 
नास्तिरूप हे ? चौथा प्रश्न ऐसा कि ज्ञान नित्य है कि अनित्य है ? उनका 
उत्तर इस प्रकार है कि जितनी वस्तु हैं वे सब द्रव्यरूप हैं, पर्यायरूप हें । 
इसलिए ज्ञान भी द्रव्यरूप है, पर्यायरुप हे । उसका विवरण--द्रव्यरूप कहनेपर 
निर्विकल्प ज्ञानमात्र वस्तु, पर्यायरूप कहने पर स्वज्ञय अथवा परक्नेयकों जानता 
हुआ ज्ञेयकी आक्ृति-प्रतिबिम्बरूप परिणमता है जो ज्ञान | भावार्थ इस प्रकार है 
कि ज्ञेयकोी जाननेरूप परिणति ज्ञानकी पर्याय, इसलिए ज्ञानकों पर्यायरूपसे 
कहनेपर ज्ञान ज्यके सहारेका है । ( ज्ञानकों ) वस्तुमात्रसे कहनेपर अपने 
सहारेका हे । एक प्रश्न समाधान तो इस प्रकार है। दसरे प्रश्कका समाधान 
इस प्रकार है कि ज्ञानकों पर्यायमात्रसे कहनेपर ज्ञान अनेक है, वस्तुमात्रसे 
कहने पर एक है | तीसरे प्रश्नका उत्तर इस प्रकार है कि ज्ञानकों पर्यायरूपसे 
कहनेपर ज्ञान नास्तिरूप है, ज्ञानको वस्तुरूपसे विचारनेपर ज्ञान अस्तिरूप 
है । चौथे प्रश्का उत्तर इस प्रकार है कि ज्ञानकों पर्यायमात्रसे कहनेपर 
ज्ञान अनित्य है, वस्तुमात्रसे कहनेपर ज्ञान नित्य है। ऐसा प्रश्न करनेपर 
ऐसा समाधान करना, स्याद्वाद इसका नाम हे | बस्तुका स्वरूप ऐसा ही है 
तथा इस प्रकार साधनेपर वस्तुमात्र सधती है। जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव 
वस्तुकी वस्तुरूप है तथा वही वस्तु पर्यायरूप है ऐसा नहीं मानते हैं, स्ंधा 
वस्तुरूप मानते हैं अथवा स्वथा . पर्यायमात्र मौनेते हैं वे जीव एकान्तवादी 
भिथ्यादष्टि कहे जाते हैं। कारण कि वस्तुमात्रको माने बिना पर्यायमात्रके 
माननेपर पर्यायमात्र भी नहीं सघती है; वहाँ अनेक प्रकार साधन-बाधन है, 


कड्टान जेन झाखमाला ] स्याद्वाद-अधिकार २१६ 


अवसर पाकर कहेंगे । अथवा पर्यायरूप माने विना वस्तुमात्र माननेपर 
वस्तुमात्र भी नहीं सधती है । वहाँ भी अनेक युक्तियाँ हैं। अवसर पाकर कहेंगे | 
इसी बीच कोई मिथ्यादृष्टि जीव बज्ञानकों पर्यायरूप मानता है, वस्तुरूप नहीं 
मानता है | ऐसा मानता हुआ बज्ञानकों ड्ञेयका सहारेका मानता है, उसके प्रति 
समाधान इस प्रकार है कि इस प्रकार तो एकान्तरूपसे ज्ञान सधता नहीं । 
इसलिए ज्ञान अपने सहारेका है ऐसा कहते हें-- पशोः ज्ञानं सीदति”' ( पशो: ) 
एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जेसा मानता है कि ज्ञान पर ज्ञेयके सहारेका है सो 
ऐसा माननेपर (ज्ञान) शुद्ध जीवकी सचा (सीदति) नष्ट होती है अर्थात्‌ अस्तित्वपना 
वस्तुरूपताकी नहीं पाता है। भावाथ इस प्रकार है कि एकान्तवादीके कथना- 
नुसार वस्तुका अभाव सधता है, वस्तुपना नहीं सधता | कारण कि मिथ्या- 
दृष्टि जीव ऐसा मानता है। कैसा है ज्ञान ! “बह्याथें। परिपीत॑” 
( बाह्यार्थें: ) ज्ञेय बस्तुके द्वारा ( परिपीतं ) सर्व प्रकार निगला गया है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि मिथ्यादृष्टे जीव ऐसा मानता है कि ज्ञान वस्तु नहीं 
है, शेयसे है। सो भी उसी क्षण उपजता है, उसी क्षण बिनशता है। जिस प्रकार 
घटज्ञान धटके सद्भावमें है | प्रतीति इस प्रकार होती है कि जो घट है तो घटक्ञान 
है। जब घट नहीं था तब घटज्ञान नहीं था। जब घट नहीं होगा तब घटब्ान 
नहीं होगा । कोई मिथ्यादृष्टि जीव ब्ञानवस्तुकों बिना माने ज्ञानकों पर्यायमात्र 
मानता हुआ ऐसा मानता है। और ज्ञानकों कैसा मानता है--''उज््ितनिज- 
प्रव्यक्तिरिक्ती भबत्‌'' ( उज्मित ) मूलसे नाश हो गया है ( निजप्रव्यक्ति ) ज्ञेयके 
जानपनेमात्रसे ज्ञान ऐसा पाया हुआ नाममात्र, उस कारण ( रिक्तीभवत्‌ ) ज्ञान 
ऐसे नामसे भी विनष्ट हो गया है ऐसा मानता है मिथ्यादृष्टि एकान्तवादी जीव । 
और ज्ञानको कैसा मानता हे---''परितः पररूपे एबं विश्रान्तं'” ( परितः ) मूलसे 
लेकर ( पररूपे ) ज्ञेय वस्तुरूप निभित्तमें ( एवं ) एकान्तसे ( विश्वान्तं ) विभान्त 
हो गया-ज्ञेयसे उत्पन्न हआ, ज्ञेयसे नष्ट हो गया। भावाथ इस प्रकार हे कि 
जिस प्रकार भीतमें चित्राम जब भीत नहीं थी तब नहीं था, जब भीत है तब है, 
जब भीत नहीं होगी तब नहीं होगा । इससे प्रतीति ऐसी उत्पन्न होती है कि 
चित्रके स्वस्वका कर्ता भीत है। उसी प्रकार जब घट है तब घटज्ञान हे, 
जब घट नहीं था तब घटज्ञान नहीं था, जब घट नहीं होगा तब घटक्ञान नहीं 
होगा । इससे ऐसी प्रतीति उत्पन्न होती है कि ज्ञानके सर्वेस्वका कर्ता ज्ञेय हे । 


२२० श्री समयखार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द्‌- 


कोई अज्ञानी एकान्तवादी ऐसा मानता है, इसलिए ऐसे अज्ञानीके मतमें ज्ञान 
वस्तु ऐसा नहीं पाया जाता । स्याद्वादीके मतमें ज्ञानवस्तु ऐसा पाया जाता है । 
“पुनः स्याद्वादिनः तत्‌ पूर्ण समुन्मजति” ( पुनः ) एकान्तवादी कहता है उस 
प्रकार नहीं है, स्याद्गादी कहता है उस प्रकार है । ( स्याद्गवादिन: ) एक सत्ताको 
द्रव्यरूप तथा पर्यायरूप मानते हैं ऐसे जो सम्यग्दष्टि जीव उनके मतमें ( तत ) 
ज्ञानवस्तु ( पूर्ण ) जेसी ज्ञेयसे होती कही, विनशती कही बेसी नहीं है, जेसी है 
वेसी ही है, शेयसे भिन्न स्वयंसिद्ध अपनेसे हे | ( समुन्मज्जति ) एकान्तवादीके 
मतमें मूलसे लोप हो गया था वही ज्ञान स्याद्गादीके मतमें ज्ञान वस्तुरूप प्रगट 
हुआ । किस कारणसे प्रगट हुआ १ “'दूरोन्मग्नधनस्वभावभरतः”” ( दूर ) अनादिसे 
लेकर ( उन्मग्न ) स्वयंसिद्ध वस्तुरूप प्रगट है ऐसा (घन) अमिट (स्वभाव) ज्ञान- 
बसस्‍्तुका सहज उसके ( भरत: ) न्याय करनेपर, अनुभव करनेपर ऐसा ही है ऐसे 
सत्यपनेके कारण । केसा न्याय कैसा अनुभव ये दोनों जिस प्रकार होते हैं उस 
प्रकार कहते हैं---' 'यत्‌ तत्‌ स्वरूपतः तत्‌ इति” (यत्‌) जो वस्तु (तत्‌) बह वस्तु 
(स्वरूपत: तत्‌) अपने स्वभावसे वस्तु हे । (इति) ऐसा अनुभव करनेपर अनुभव- 
भी उत्पन्न होता है, युक्ति भी प्रगट होती है। अनुभव निर्विकल्प है। युक्ति 
ऐसी कि ज्ञानवस्तु द्रव्यरूपसे विचार करनेपर अपने स्वरूप है, पर्यायरूपसे 
विचार करनेपर ज्ञेयसे हे । जिस प्रकार ज्ञानवस्तु द्रव्यरूपसे ज्ञानमात्र है पर्याय- 
रूपसे घटल्ञानमात्र हे, इसलिए पर्यायरुपसे देखनेपर घटज्ञान जिस प्रकार कहा 
है, कि घटके सद्भावमें है, घटके नहीं होने पर नहीं है--बेसे ही है । द्रव्यरूपसे 
अनुभव करनेपर घटज्ञान ऐसा न देखा जाय, ज्ञान ऐसा देखा ज्ञाय तो घटसे 
भिन्न अपने स्वरूपमात्र स्वयंसिद्ध वस्तु है। इस प्रकार अनेकान्तके साधने पर 
वस्तुस्वरूप सघता है। एकान्तसे जो घट घटज्ञानका कर्ता है, ज्ञानवस्तु नहीं है 
तो ऐसा होना चाहिए कि जिस प्रकार घटके पास बेठे पुरुषफो घटज्ञान होता 
है उसी प्रकार जिस किसी वस्तुको घटके पास रखा जाय उसे घटज्ञान होना 
चाहिए । ऐसा होनेपर स्तम्भके पास घटके होनेपर स्तम्भको घटनज्ञान होना चाहिए 
सो (-परन्तु ) ऐसा तो नहीं दिखाई देता । तिस कारण ऐसा भाव प्रतीतिमें आता 
है कि जिसमें ज्ञानशक्ति विधमान है उसको घटके पास बैठकर घटके देखने विचार- 
नेपर घटबज्ञानरूप इस ज्ञानकी पर्याय परिणमती है । इसलिए स्याद्वाद वस्तुका 
साधक है, एकान्तपना वस्तुका नाशकर्ता है ।२-२४८।। 


कद्दान जैन शास्त्रमाला ] स्याद्राद-अधिकार २२१ 
( शादू लविक्रीढित ) 


विश्वं ज्ञानमिति प्रतक्यें मकल॑ रृष्ट्वा स्वतत्ताशया 

भत्ता विश्रमयः पशु: पशुरिव स्वच्छन्दमाचेष्टते । 
यत्तत्ततपररूपतो न तदिति स्याद्वाददर्शी पुन- 
विश्वाद्विन्रमविश्वविश्वघरितं तस्य स्वतत्तं स्प्शोत ॥३-२४६॥ 


सवरडान्वय सहित अर्थ--भावाथ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि 
ऐसा है जो ज्ञानको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है । इसलिए 
जिस प्रकार जीवद्रव्यको ज्ञानवस्तुरूपसे मानता हे उस प्रकार ज्ञेग जो पुदूगल 
धम अधम आकाश कालद्रव्य उनको भी ज्ञेय वस्तु नहीं मानता है, ज्ञानवस्तु 
मानता है। उसके प्रति समाधान इस प्रकार है कि ज्ञान ज्ञेयको जानता है 
ऐसा ज्ञानका स्वभाव है तथापि ज्ञेयवस्तु ज्ञेयरूप है, ज्ञानरूप नहीं है--''पशु 
स्वच्छन्दं आचेष्टते”” ( पशु: ) एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव ( स्वच्छन्दं ) स्वेच्छा- 
चाररूप-कुछ हेयरूप कुछ उपादेयरूप ऐसा भेद नहीं करता हआ, समस्त 
त्रलोक्य उपादेय ऐसी बुद्धि करता हुआ--( श्राचेष्टते ) ऐसी प्रतीति करता हआ 
निःशंकपने प्रवतता है । किसके समान ? ( पशु: इव ) तियश्वके समान | कैसा 
होकर प्रवतता है! ( विश्वमय: भूत्वा ) 'अहं विश्व' ऐसा जान आप विश्वरूप 
हो प्रवतंता है। ऐसा क्‍यों हे! कारण कि “सकल स्वतत्ताशया दृष्टवा”! 
( सकल॑ ) समस्त ज्ञयवस्तुको ( स्वतत्त्वाशया ) ज्ञानवस्तुकी बुद्धिरूपसे (हृष्ट्वा) 
प्रगाह प्रतीतिकर । ऐसी प्रगाढ़ प्रतीति क्‍यों होती है ? कारण कि '“विश्व॑ ज्ञानं 
इति प्रतक्‍्य”' त्रेलोक्यरुप जो कुछ है वह ज्ञानवस्तुरूप हे ऐसा जानकर । 
भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानवस्तु पर्यायरूपसे ज्ञयाकार होती है सो मिथ्या- 
दृष्टि पर्यायरूप भेद नहीं मानता है, समस्त ज्ञयको ज्ञानवस्तुरूप मानता है । 
उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि ज्ञयवस्तु ज्ञयरूप है, ज्ञानरूप नहीं है | यही 
कहते हें--''पुनः स्याद्ाददर्शी स्वतत्त्वं स्परशेत्‌” ( पुनः ) एकान्तवादी जिस 
प्रकार कहता है उस प्रकार ज्ञानको वस्तुपना नहीं सिद्ध होता है। स्याद्वादी 
जिस प्रकार कहता है उप्त प्रकार वस्तुपना ज्ञानकों सधता है। कारण कि 
एकान्तवादी ऐसा मानता है कि समस्त ज्ञानवस्तु हे, सो इसके माननेपर 


श्श्गे भी समयसार-कतक्ष [ भगवान श्री कुन्दकुर्द्‌- 


लक्ष्य-लक्षणफा अभाव होता है, इसलिए लक्ष्य-लक्षणदा अभाव होनेपर 
वस्तुकी सच्ता नहीं सघती है। स्थाद्वादी ऐसा मानता है कि ब्ञानवस्तु हे, 
उसका लक्षण है--समस्त ज्ञेयका जानपना, इसलिए इसके कहनेपर स्वभाव 
सधता है, स्वस्वभावके सघनेपर वस्तु सघती है, अतणव ऐसा कहा जो स्थाद्वाददर्शी 
( स्वतत्त्व॑ स्पृशेत्‌ ) बस्तुको द्रव्य-पर्यायरूप मानता है, ऐसा स्याद्वाददर्शी अर्थात्‌ 
अनेकान्तवादी जीव ज्ञान वस्तु है ऐसा साधनेके लिए समर्थ होता है । स्याह्मादी 
ज्ञानवस्तुको कसी मानता है ! ''विश्वात्‌ भिन्न!” ( विश्वात्‌ ) समस्त ज्ञेयसे (भिन्न) 
निराला है। और केसा मानता है १ “अविश्वविश्वपटितं”” ( भ्रविश्व ) समस्त 
जेयसे मिन्नरूप ( विश्व ) अपने द्रव्य-गुण-पर्यायसे ( घटितं ) जैसा है बेसा 
अनादिसे स्वयंसिद्ध निष्पन्न है--ऐसी हे ज्ञानवस्तु । ऐसा क्‍यों मानता है १ “यत्‌ 
तत्‌” जो जो वस्तु है “तत्‌ पररूपतः न तत्‌”” वह वस्तु पर वस्तुकी अपेक्षा बस्तुरूप 
नहीं है | भावाथ इस प्रकार है कि जिस प्रकार ज्ञानवस्तु ज्ञेयरूपसे नहीं हे, ह्ञान- 
रूपसे हे । उसी प्रकार ज्ञेयवस्तु भी ज्ञानवस्तुसे नहीं है, ज्ञेयवस्तुरूप है | इसलिए 
ऐसा अथ प्रगठ हुआ कि पर्यायद्वारसे ज्ञान विश्वरूप है, द्रव्यद्वारसे आपरूप है । 
ऐसा भेद स्याद्ादी अनुभवता है। इसलिए स्याद्वाद वस्तुस्वरूपका साधक है, 
एकान्तपना वस्तुका घातक है ।।३२-२४९॥। 
( शाद्‌ लविक्रीढित ) 


बाह्यार्थ ग्रहशस्वभावभरतो विष्वग्विचित्रोल्लसद्‌ 

जेयाकारविशोर॑शक्तिरभितस्व्रुट्यन्‌ पशुर्नश्यति । 

एकद्रव्यतया सदा व्युदितया भेदश्रमं ध्वंसय- 

न्नेक॑ ज्ञानमबाधितानुभवनं पश्यत्यनेकान्तवित्‌ ॥४-२५०॥ 

र्वणडान्वय सहित अर्थ-- भावाथ इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी 
मिथ्यादृष्टि जीब पर्यायमात्रकों वस्तु मानता है, वस्तुकी नहीं मानता है, 
इसलिए ज्ञानवस्तु अनेक ज्ञयकों जानती है, उसको जानती हुई ज्ञयाकार 
परिणमती हे ऐसा जानकर बज्ञानको अनेक मानता है, एक नहीं मानता है । 
उसके प्रति उत्तर इस प्रकार हे कि एक ज्ञानको माने बिना अनेक ज्ञान ऐसा 
नहीं सधता है, इसलिए ज्ञानकों एक मानकर अनेक मानना वस्तुका साधक है 
ऐसा कहते हँ--'' पशु! नश्यति”” एकान्तवादी वस्तुको नहीं साथ सकता है। 


कद्ान जन शाखमाला ] स्याद्द-अधिकार २२३ 


कसा है! “अभितः ब्रुटयन” जेसा मानता है उस प्रकार वह कूठा ठहरता है । 
और कसा है? “विष्वग्विचित्रोल्लसदज्ञेयाकारविशीणश्नक्तिः” ( विश्वक्‌ ) जो 
अनन्त है ( विचित्र ) अनन्त प्रकारका है ( उन्नसत्‌ ) प्रगट विधमान है ऐसा जो 
( जेय ) छह द्रव्योंका समूह उसके ( श्राकार ) प्रतिबिम्बरूप परिणमी है ऐसी जो 
ज्ञानपर्याय ( विशीणंशक्ति: ) एतावन्मात्र ज्ञान है ऐसी श्रद्धा करनेपर गल गई 
है वस्तु साधनेकी सामथ्य जिसकी, ऐसा है मिथ्यादृष्टि जीव | ऐसा क्‍यों है 
“बह्याथ ग्रहणस्वभावभरतः”” ( बाह्यार्थ ) जितनी ज्ञेय वस्तु उनका ( ग्रहरा ) 
जानपना, उसकी आकृतिरूप ज्ञान परिणाम ऐसा जो है ( स्वभाव ) वस्तुका 
सहज जो कि (भरत:) किसीफे कहनेसे वर्जा न जाय (छूटे नहीं) ऐसा अमिटपना, 
उसके कारण | भावाथ इस प्रकार है कि ज्ञानका स्वभाव है कि समस्त ब्ञेयकों 
जानता हुआ ज्षेयक्रे आकाररूप परिणमना । कोई एकान्तवादी एतावन्मात्र वस्तुको 
जानता हुआ ज्ञानमों अनेक मानता है। उसके प्रति स्याद्वादी ज्ञानका एकपना 
साधता है--'अनेकान्तविद्‌ ज्ञानं एक पश्यति” ( भ्रनेकान्तविद ) एक सत्ताको 
द्रव्य-पर्यायरूप मानता है एसा सम्यर्दष्टि जीव ( ज्ञानं एक पश्यति ) ज्ञानवस्तु 
यद्यपि पर्यायरूपसे अनेक है तथापि द्रव्यरूपसे एकरूप अनुभवता है। केसा 
है स्याद्रादी ! “मेदअमं ध्यंसयन” ज्ञान अनेक है ऐसे एकान्त पक्षको नहीं 
मानता हे | किस कारणवे ! “एकद्रव्यतया"” ज्ञान एक वस्तु हे ऐसे अभिप्रायके 
कारण | केसा है अभिप्राय ? “सदा व्युदितिया” सबकाल उदयमान है । 
केसा है ब्लान ! “अवाधितानुभवनं'” अखण्डित है अनुभव जिसमें, ऐसी है 
ब्वानवस्तु | ४-२५०॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 


तेयाकारकलइमेचकचिति प्रक्ञालनं कल्पय 
न्नेकाकारचिकीर्षयास्फुयमपि ज्ञानं पशुनेंच्छति । 
बैचित्येउप्यविचित्रतामुपगतं झ्ञानं म्वतःक्षालित॑ 
पर्यायैस्तदनेकतां परिमशन्पश्यत्यनेकान्तवित्‌ ॥५-२५१॥ 


 खणष्डान्वय सहित झर्थ-- भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि 
एक्वान्तवादी ऐसा है कि वस्तुको द्रव्यरूप मात्र मानता हे, पर्यायरूप नहीं मानता 


२२४ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुल्दकुल्द' 


है। इसलिए ज्ञानकों निर्विकल्प वस्तुमात्र मानता है, बज्ञेयाकार परिणतिरूप 
जानकी पर्याय नहीं मानता है, इसलिए ज्ञेय वस्तुकी आनते हुए ब्ञानका 
अशुद्धपना मानता है। उसके प्रति स्याह्ादी श्ञानका द्रव्यरूप एक पर्यायरूप 
अनेक ऐसा स्वभाव साधता है ऐसा कहते हैं-- पशु ज्वानं न इच्छति” ( पशु: ) 
एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव ( ज्ञानं ) ब्वानमात्र जीववस्तुकों ( न इच्छति ) नहीं 
साध सकता है--अनुभवगोचर नहीं कर सकता है । केसा है ब्ञान ! “सूट 
अपि”” प्रकाशरूपसे प्रगट है यद्यपि । केसा है एकान्तवादी ! “भ्रक्षालन 
कल्पयन” कलंक प्रक्षालनेका अमिप्राय करता है। किसमें १ “'ज्याकारकलड्ू- 
मेचकचिति” ( शेय ) जितनी ज्ञेयवस्तु है उस ( भ्ाकार ) ज्ञेयकी जानते हुए 
हुआ है उसकी आक्रृतिरूप ज्ञान ऐसा जो ( कलंक ) कलंक उसके कारण ( मेचक ) 
अशुद्ध हुआ है, ऐसी है ( चिति ) जीववस्तु, उसमें । भावार्थ इस प्रकार है कि 
जेयको जनता है ज्ञान, उसको एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव स्वभाव नहीं मानता 
है, अशुद्धपनेरूपसे मानता हे । एकान्तवादीका अभिप्राय ऐसा क्‍यों है! 
/एकाकारचिकीषया” क्योंकि ( एकाकार ) समस्त ज्ञेयके जानपनेसे रहित होता 
हुआ निर्विकल्परूप ज्ञानका परिणाम ( चिकीषंया ) जब ऐसा होवे तथ ज्ञान शुद्ध 
है ऐसा है अभिप्राय एकान्तवादीका । उसके प्रति एक-अनेकरूप ज्ञानका स्वभाव 
साधता है स्याद्रादी सम्यस्दृष्टि जीव--अनेकान्तविदू ज्ञानं पश्यति 
( भ्रनेकान्तविद्‌ ) स्याद्मादी जीव ( ज्ञानं ) ज्ञानमात्र जीववस्तुको ( पश्यति ) साथ 
सकता हे-अनुभव कर सकता है। केसा है ज्ञान ! “स्वतः क्षालितं'” सहज ही 
शुद्धस्वरूप है। स्याद्वादी ज्ञानकों केसा जानकर अनुभवता है ! “तद वेचित्ये 
अपि अविचित्रतां पर्याये! अनेकतां उपगत परिमशन”” ( तत्‌ ) ज्ञानमात्र जीववस्तु 
( वेचित््ये श्रपि भ्रविचित्रतां ) अनेक बज्ञेयाकारकी अपेक्षा पर्यायरूप अनेक है 
तथापि द्रव्यरूप एक है, (पर्याय: श्रनेकर्ता उपगतं) यथ्पि द्रव्यरूप एक है तथापि 
अनेक ज्ञेयाकाररूप पर्यायकी अपेक्षा अनेकपनाको प्राप्त होती है ऐसे स्वरूपको 
अनेकान्तवादी साथ सकता है-अनुभवगोचर कर सकता है। ( परिमृशन्‌ ) 


एसी द्रव्यरूप पर्यायरूप वस्तुको अलुभवता हुआ स्पाह्ठादी ऐसा नाम प्राप्त 
करता है ॥।५-२४१॥। 


कष्दान जन शाखमाला ] स्याद्ाद-अधिकार २२४ 
( शादू लविक्रीडित ) 


प्रत्यच्षालिखितस्फुटस्थिरपरद्रव्यास्तितावधित: 
स्वद्रव्यानवलोकनेन परितः शून्य: पशु्नश्यति । 
स्वद्रव्यास्तितया निरूप्य निपुर्ण मद्यः समुन्मज्जता 
म्याद्वादी तु विशुद्धयोधमहसा पू्णों भवन्‌ जीवति ।६-२५२॥। 


* खणडान्वय सहित अर्थ-- भावाथ इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी 
मिथ्यादृष्टि ऐसा है जो पर्यायमात्रको वस्तुरूप मानता है, इसलिए ज्ञेयकी जानते 
हुए ज्ञेयाकार परिणमी है जो ज्ञानकी पर्याय उसका, ज्ञेयके अस्तित्वपनेसे 
अस्तित्वपना मानता है, शज्ञेयसे भिन्न निर्विकल्प ज्ञानमात्र वस्तुकों नहीं मानता 
है । इससे ऐसा भाव श्राप्त होता हे कि परद्रव्यके अस्तित्वसे ज्ञानका अस्तित्व है, 
ज्ञानकेक अस्तिखसे ज्ञानका अस्तित्व नहीं हे। उसके प्रति उत्तर इस प्रकार कि 
ज्ञानवस्तुका अपने अस्तित्वसे अस्तित्व है। उसके भेद चार हैं--श्ञानमात्र जीव- 
वस्तु स्वद्रृव्यपने अस्ति, स्वक्षेत्रने अस्ति, स्वकालपने अस्ति, स्वभावपने 
अस्ति । परद्रव्पपने नास्ति, परत्षेत्रपने नास्ति, परकालपने नास्ति, परभावपने 
नास्ति । उनका लक्षण--स्वद्रव्य-निर्विकल्प मात्र वस्तु, स्त्ेत्र-आधारमात्र 
बस्तुका प्रदेश, स्वकाल-वस्तुमात्रकी मूल अवस्था, स्वभाव-वस्तुकी मूलकी सहज 
शक्ति | पर द्रव्य-सविकल्प भेद-कल्पना, परत्षेत्र-जो वस्तुका आधारभूत प्रदेश 
निर्विकल्प वस्तुमात्ररुपसे कहा था वही प्रदेश सबिकल्प भेद कल्पनासे परप्रदेश 
बुद्धिगोचररूपसे कहा जाता है। परकाल-द्रव्यकी मूलकी निर्विकल्प अवस्था, 
वही अवस्थान्तर भेदरूप कल्पनासे परकाल कहलाता है। परभाव-द्रव्यकी 
सहज शक्तिके पर्यायरूप अनेक अंश द्वारा भेदकल्पना, उसे परभाव कहा 
जाता है। “पशुः नश्यति” एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव जीवस्वरूपको नहीं 
साध सकता है । कैसा है ! “'परितः शून्य:” स्व प्रकार तस्तज्ञासे शून्य 
है | किस कारणसे ? “'स्वद्रव्यानन॒लोकनेन” ( स्वद्रव्य ) निर्विकल्प बस्तुमात्रके 
( अनवलोकनेन ) नहीं प्रतीति करनेके कारण । और कसा है १ “भ्रत्यक्षालिखित- 
स्फूटस्थिरपरद्रव्यास्तितावश्चित:”” ( प्रत्यक्ष ) असहायरूपसे ( भ्रालिखित ) लिखे 
हुएके समान (स्फुट) जैंसेफा तेसा (स्थिर) अमिट जो (परद्रव्य) ज्वेयाकार ब्ञानका 
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परिणाम उससे माना जो ( भ्रस्तिता ) अस्तित्व उससे ( वश्चितः ) ठगा गया है 
ऐसां है एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव | “तु स्याद्वादी पू्णों भबन्‌ जीवति”' 
( तु ) एकान्तवादी कहता है उस प्रकार नहीं है ( स्याद्वादों ) सम्यर्दृष्टि जीव 
( पूर्णों भवन्‌ ) पूण होता हुआ ( जीवति ) ज्ञानमात्र जीववस्तु है ऐसा साध 
सकता हे-अनुभव कर सकता है। किसके द्वारा ! “खद्गव्यास्तितया”” (स्वद्रव्य) 
निर्विकल्प ज्ञानशक्तिमात्र वस्तु उसके ( श्रस्तितया ) अस्ति्वपनेके द्वारा | क्‍या 
करके १ '““निपर्ण निरूप्य”' ज्ञानमात्र जीववस्तुका अपने अस्तिलसे किया है 
अनुभव जिसने ऐसा होकर | किसके द्वारा ! “विशुद्धयोधमहसा” ( विशुद्ध ) 
निमल जो ( बोध ) भेदज्ञान उपके ( महसा ) प्रतापके द्वारा । केसा है ! ''सथ 
संमुन्मज्जता'' उसी कालमें प्रगट होता है |।६-२५२॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


मर्वद्रव्यमयं प्रपद्म पुरुष दुर्वासनावासितः 
स्वद्वव्यश्रमतः पशु: किल परदव्येषु विश्राम्यति । 

स्याद्मादी तु समग्तवस्तुषु परद्रव्यात्मना नाम्तितां 
जानन्निम॑लशुद्धबोधमहिमा स्वद्रव्यमवाश्रयेत्‌ ॥७ २५३॥ 


खण्डान्थय सहित अर्थ- भावाथ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव 

है जो वस्तुको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, इसलिए समस्त 
ज्ेय वस्तु ज्ञानमें गर्भित मानता है। ऐसा कहता है--उष्णको जानता हआ 
ज्ञान उष्ण है, शीतलकों जानता हुआ ज्ञान शीतल है। उसके प्रति उत्तर 
इस प्रकार है कि ज्ञान ज्ञेयका ज्ञायकमात्र तो है, परन्तु ज्ञेयका गुण ज्वेयमें 
है, ज्ञानमें शेयका गुण नहीं है। वही कहते हें-''किल पशु! विश्राम्यति!' 
( किल ) अवश्य कर (पशु:) एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव ((वश्चाम्याति) वस्तु 
स्वरूपको साधनेके लिए असमर्थ होता हआ अत्यन्त खेदखिन्न होता है। 
किस कारणसे १ “परद्रव्येषु स्वद्रव्यश्रमतः” ( परद्रव्येषु ) ्ेयकी जानते हुए 
ज्यकी आकृतिरूप परिणमता हे ज्ञान, ऐसी जो ज्ञानकी पर्याय, उससें ( स्वद्रव्य ) 
निविकल्प सत्तामात्र ज्ञानवस्तु होनेकी ( भ्रमतः ) होती है आन्ति | भावाथ इस 
प्रकार है कि जिस प्रकार उष्णकों जानते हुए उष्णकी आकृतिरूप ब्ञान 
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परिणमता है ऐसा देख कर ज्ञानका उष्णस्वभाव मानता है मिथ्यादृष्टि जीव । 
कैसा होता हुआ १ “दु्वॉसनावासितः” ( दुर्वासना ) अनादिका मिथ्यात्व संस्कार 
उससे ( वासित: ) हुआ है सवभावसे भ्रष्ट ऐसा । ऐसा क्यों है ! “भर्वद्रव्यमयं 
पुरुष प्रपध्ध” ( सर्वद्रव्य ) जितने समस्त द्रव्य हैं उनका जो द्रव्यपना ( मयं ) उस 
मय जीव है अर्थात्‌ उतने समस्त स्वभाव जीवमें हैं ऐसा ( पुरुष ) जीव बस्तुको 
( प्रपद्य ) प्रतीतिरूप मान कर । ऐसा मिथ्यादृष्टि जीव मानता है। “तु स्याद्ादी 
स्द्॒व्यं आश्रयेत एवं" ( तु ) एकान्तवादी मानता है वेसा नहीं है, स्पाद्गादी 
मानता है वसा है । यथा-( स्याद्वादी ) अनेकान्तवादी ( स्वद्रव्यं श्राश्रयेत ) ज्ञान- 
मात्र जीववस्तु ऐसा साध सकता है-अनुभव कर सकता है । सम्यग्दृष्टि जीव (एव) 
ऐसा ही है । केसा है स्याद्ादी ! “समस्तवस्तुषु परद्रव्यात्मना नास्तितां जानन!' 
( समस्तवस्तुषु ) ज्ञानमें प्रतिबिम्बित हुआ है समस्त बज्ञेयका स्वरूप, उसमें 
( परद्रव्यात्मना ) अनुभवता है ज्ञानवस्तुसे भिन्नपना, उसके कारण ( नास्तितां 
जानए ) नास्तिपना अनुभवता हुआ। भावाथथ इस प्रकार है कि समस्त श्ञेय 
ज्ञानमें उद्दीपित होता हे परन्तु ज्ञेयरूप है, ज्ञानरूप नहीं हुआ है । केसा हे 
स्याद्मादी ? “निमेलशुद्धबोधमहिमा' ( निर्मेल ) मिथ्यादोषसे रहित तथा (शुद्ध) 
रागादि अशुद्ध परिणतिसे रहित ऐसा जो (बोध) भनुभवज्ञान उससे है ( महिमा ) 
प्रताप जिसका ऐसा है ॥७-२५३॥। 


( शादू छबिक्रीडित ) 


भिन्‍नक्षेत्रनिषण्णबोध्यनियतव्यापारनिष्ठ; सदा 
सीदत्येव बहिः पतंतममभितः पश्यन्पुमांसं पशु: । 
स्त्षेत्रास्तितया निरुद्धरभमः स्याह्मादवेदी पुन- 
स्तिष्टस्यात्मनिखातबोध्यनियतव्यापारशक्तिमेवन्‌ ।८-२५४। 
खण्डान्वय सहित अर्थ--मभावाथ इसप्रकार है कि कोई मिथ्या- 
दृष्टि जीव ऐसा है कि जो बस्तुकों पर्यायरूप मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानता 


है, इसलिए जितना समस्त वस्तुका है आधारभूत प्रदेशपुत्न, उसको जानता 
है ज्ञान । जानता हुआ उसकी आकृतिरूप परिणमता है ज्ञान। इसका नाम 
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परपेत्र है। उस त्षेत्रकों ज्ञानका क्षेत्र मानता है। एकान्तवादी मिथ्यादष्टि 
जीव उस क्षेत्रसे सबंथा भिन्न है घेतन्य प्रदेशमात्र श्वानका क्षेत्र, उसे नहीं 
मानता है। उसके प्रति समाधान ऐसा कि ज्ञान वस्तु परत्षेत्रको जानती है 
परन्तु अपने क्षेत्रर्ू्प है। परका क्षेत्र ज्ञानका क्षेत्र नहीं है। पही कहते 
हैं पशु) सीदति एवं” (पशुः) एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव (सीदति) ओलोंके 
समान गठता है। द्वानमात्र जीववस्तु है ऐसा नहीं साध सकता है । ( एव ) 
निश्रयसे ऐसा ही है। कसा है एक्रान्तवादी ! 'मिन्नक्षेत्रनिषण्णवोध्यनियत- 
व्यापारनिष्ठ:” ( भिलक्षेत्र ) अपने चेतन्य प्रदेशसे अन्य है जो समस्त 
द्रव्योंका प्रदेशपुज्ञ उससे ( निषण्ण ) उसकी आकृतिरूप परिणमा है ऐसा जो 
( बाध्यनियतव्यापार ) ज्ञेय-ज्ञायकका अवश्य सम्बन्ध, उसमें ( निष्ठः ) निष्ट 
है अर्थात्‌ एतावन्मात्रको जानता है श्ञानका क्षेत्र, ऐसा है एकान्तवादी मिथ्याइ्टि 
जीव “सदा” अनादि कालसे ऐसा ही है। और केसा है मिथ्यादृष्टि जीव 
“अभितः बहिः पतन्त पुमांसं पश्यन” ( प्रभितः ) मूलसे लेकर ( बहिः 
पतन्तं ) परक्तेत्ररूप परिणमा है ऐसे ( पुमांस ) जीववस्तुको ( पश्यन्‌ ) मानता 
है-अनुभवता है, ऐसा है मिथ्यादष्टि जीव | “पुनः स्याद्वादवेदी तिष्ठति” 
(पुनः) एकान्तवादी जता कहता है बसा नहीं हे किन्तु (स्थाद्रादवेदी) अनेकान्तवादी 
( तिष्ठति ) जैसा मानता है वेसी वस्तु है | भावाथ इस प्रकार है कि 
वह वस्तुकों साध सकता हे। केसा है स्याद्वादी ! “छत्तेत्रास्तितया निरुद्ध- 
रमसः” (स्वक्षेत्र ) समस्त परद्रव्यसे भिन्न अपने स्वरूप चेतन्यप्रदेश 
उसकी ( प्रस्तितया ) सत्तारूपसे ( निरुद्धरभसः ) परिणमा है ज्ञानका स्वेस्व 
जिसका, ऐसा है स्थाद्रादी । और केसा है! “'आत्मनिखातबोध्यनियतव्यापार- 
शक्ति: भवन” (आत्म ) ज्ञानवस्तुमें ( निखात ) ज्वेय प्रतिबिम्बरूप हे जो 
ऐसा ( बोध्यनियतव्यापार ) ज्ञय-ज्ञायकरूप अवश्य सम्बन्ध, ऐसा ( शक्ति: ) 
जाना है ज्ञानवस्तुका सहज जिसने ऐसा ( भवन्‌ ) होता हुआ | भावाथे इस 
प्रकार है कि ज्ञानमात्र जीव वस्तु परतेत्रको जानता है ऐसा सहज है | परन्तु 
अपने प्रदेशोंमें है पराये प्रदेशोंमें नहीं है ऐसा मानता है स्याद्वादी जीव, इसलिए 
वह्तुकी साथ सकता है-अनुभव कर सकता है |।८-२५४॥। 
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( शादू छविक्रीढित ) 


स्त्तत्रस्थितय प्रथग्विधपर त्षेत्रस्थितार्थोज्मनात 

तुच्छीभूय पशु: प्रणश्यति चिदाकारान्‌ सहार्थबमन । 

स्याद्रादी तु बसन्‌ स्वधामनि परत्तेत्रे विदन्नास्तितां 
त्यक्तार्थोउपि न तुच्छतामनुभवत्याकारकर्षी परान्‌ ॥६-२५५॥॥ 


' खण्डान्चय सहित झर्थे-- भावाथ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादष्टि 
एकान्तवादी जीव ऐसा है कि वस्तुको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता 
है, श्सलिए ज्ञेय बस्तुके प्रदेशोंको जानता हुआ ज्ञानको अशुद्धपना मानता है । 
ज्ञानका ऐसा ही स्वभाव है-वह ज्ञानकी पर्याय है ऐसा नहीं मानता है। उसके प्रति 
उत्तर ऐसा कि ज्ञान वस्तु भपने प्रदेशोंमें है, ज्ञेयके प्रदेशोंको जानती है ऐसा 
स्रभाव है, अशुद्धपना नहीं है ऐसा मानता है स्थाह्मादी। यही कहते हैं-- 
“पशुः प्रणश्यति'' ( पशु: ) एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव (प्रशाइयति) बस्तुमात्र 
साधनेसे भ्रष्ट हे-अनुभव करनेसे भ्रष्ट हे | कैसा होकर भ्रष्ट है! “तुच्छीभूय”” 
तत्तज्ञानसे शूर्प होकर। और केसा है! “अर्थे! सह चिदाकारान वन! 
( अ्रथें: सह ) ज्ञानगोचर हैं जो ज्ञयके प्रदेश उनके साथ ( चिदाका रान्‌ ) बज्ञानकी 
शक्तिको अथवा ज्ञानके प्रदेशोंको ( वमन्‌ ) मूलसे वमन किया है अर्थात्‌ उनका 
नास्तिपना जाना है जिसने ऐसा है। और कसा है ! “प्थमिपिपरत्तेत्रस्थितार्थोज्य- 
नात्‌!! ( पृथग्विधि ) पर्यायरूप जो ( परक्षेत्र ) ज्ञेय बस्तुके प्रदेशोंको जानते हुए 
होती है उनकी आक्रृतिरूप ज्ञाककी परिणति उसरूप ( स्थित ) परिणमती जो 
( अर्थ ) ज्ञानवस्तु उसको ( उज्भनात्‌ ) ऐसा ज्ञान अशुद्ध है ऐसी वृद्धि कर त्याग 
करता हुआ, ऐसा है एकान्तवादी | किसके निमित्त ज्ञेथ परिणति ज्वञानको हेय 
करती है! “स्त्तेत्रस्थितये”” ( स्वक्षेत्र ) ज्ञानके चेतन्य प्रदेशकी ( स्थितये ) 
स्थिरताके निमित्त | भावाथ इस प्रकार है कि ज्ञानवस्तु श्वेयके प्रदेशोंके जानपनासे 
रहित होवे तो शुद्ध होवे ऐसा मानता है एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जीव । उसके 
प्रति स्याह्रादी कहता है--/'तु स्पाद्वादी तुच्छतां न अनुभवति” ( तु ) एकान्त- 
वादी मानता है बेसा नहीं है, स्याद्रादी मानता है वेसा है। ( स्याद्वादी ) 
अनेकान्तदृष्टि जीब्र ( तुच्छतां ) ब्ञानवस्तु ज्ञेयके क्षेत्रकों जानती हे, अपने प्रदेशोंसे 


९३० श्री समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्द कुन्द 


सवंधा शूत्य है ऐसा ( न प्रनुभवति ) नहीं मानता है | ज्ञानवस्तु ज्ञेयके क्षेत्रको 
जानती हे, ज्ञेय ज्षेत्ररूप नहीं है ऐसा मानता है| कैसा है स्याद्मादी ! “त्यक्ताथः 
अपि” ज्ञेय क्षेत्रक्री आकृतिरूप परिणमता है ज्ञान ऐसा मानता है तो भी ज्ञान 
अपने त्षेत्ररूप हे ऐसा मानता है। और केसा है स्थाह्मादी ? “स्वधामनि वसन”' 
ज्ञान वस्तु अपने प्रदेशोंमें हे ऐसा अनुभवता है। और कसा है! “परत्षेत् 
नास्तितां विदन” ( परक्षेत्रे ) जय वस्तुकी आक्ृतिरूप परिणमा है ज्ञान उसमें 
( नास्तितां विदन्‌ ) नास्तिपना मानता है अर्थात्‌ जानता है तो जानो तथापि 
एतावन्मात्र ज्ञानका क्षेत्र नहीं है ऐसा मानता है स्थाद्वादी । और केसा है ! 
“पराव्‌ आकारकर्षी ”” परक्षेत्रक्री आक्ृतिरूप परिणमी है ज्ञानकी पर्याय, उससे 
भिन्न रूपसे ज्ञानवस्तुके प्रदेशोंका अनुभव करनेमें समर्थ है, इसलिए स्याद्वाद 
वस्तुस्वरूपका साधक, एकान्तपना वस्तुस्ररूपका धातक | इस कारण स्याद्वाद 
उपादेय है ।।९-२४५॥ 


( शादू छविक्रीडित ) 


पूर्वालम्बितवोध्यनाशमसमये बज्ञानस्थ नाशं विदन 
मीदत्येव न किथिनापि कलयन्नत्यन्ततुच्छः पशु: । 
अस्तितं निजकालतो>5स्य कलयन स्याद्वादवेदी पुनः 
पूर्णस्तिष्ठति वाह्यवस्तुषु मुहुभू ला विनश्यत््वपि ॥१०-२४६॥ 


खरडान्वय सहित अर्थ--भावाथ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव 
ऐसा है जो वस्तुको पर्यायमात्र मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानता है। तिस 
कारण ज्ञेय वस्तुके अतीत अनागत वतंमान कालसम्बन्धी अनेक अवस्थाभेद 
हैं, उनको जानते हुए ज्ञानके पर्यायरूप अनेक अवस्था भेद होते हें । 
उनमें ज्ञेयसम्बन्धी पहला अवस्थामेद विनशता है । उस अवस्थाभेदके 
विनाश होनेपर उसकी आक्ृतिरुप परिणमा ब्वानपर्यायका अवस्थामेद भी 
विनशता है। उसके-अवस्थाभेदके विनाश होनेपर एकान्तवादी मूलसे ज्ञान 
वस्तुका विनाश मानता हे। उसके प्रति समाधान इस प्रकार है कि ज्ञानवस्तु 
अवस्थामेदद्वारा विनशती है, द्रव्यरूपसे विचारनेपर अपना जानपनारूप 
अवस्थाद्वारा शाश्रत है, न उपजती है न विनशती है ऐसा समाधान स्याद्वादी 
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करता है | यही कहते हैं-- पशु) सीदति एवं” ( पशु: ) एकान्तवादी (सीदति) 
वस्तुके स्वरूपको साधनेके लिए भ्रष्ट हे। ( एवं ) अवश्य ऐसा है। केसा 
है एकान्तवादी १ “अत्यन्ततुच्छः”” वस्तुके अस्तित्वके ज्ञानसे अति ही शून्य है। 
और कैसा है ? “न किश्वन अपि कलयन” (न किश्वन ) ज्ञेय अवस्थाका 
जानपनामात्र ज्ञान है, उससे भिन्न कुछ वस्तुरूप ज्ञानवस्तु नहीं है ( श्रपि ) 
अंशमात्र भी नहीं हे।( कलयद ) ऐसी अनुभवरूप प्रतीति करता है। और 
केपा हे! “पूर्वालम्बितबोध्यनाशसमये ज्ञानस्थ नाशं विदन” ( पूर्व ) किसी 
पहले अवसरमें (अरलम्बित) जानकर उसकी आक्रतिरूप हुई जो (बोध्य) ज्ञेयाकार 
ज्ञानपर्याय उसके ( नाशसमये ) विनाशसम्बन्धी किसी अन्य अवसरमें ( ज्ञानस्य ) 
ज्ञानमात्र जीववस्तुका ( नाशं विदन्‌ ) नाश मानता है। ऐसा है एकान्तवादी 
मिथ्यादृष्टि जीव । उसको स्याद्वादी सम्बोधन करता है--' पुनः स्याद्वादवेदी 
पूणं: तिष्टति” ( पुनः ) एकान्तदृष्टि जिस प्रकार कहता है उस प्रकार नहीं है, 
स्पाद्रादी जिस प्रकार मानता है उस प्रकार है--( स्थाद्वादवेदी ) अनेकान्त 
अनुभवशील जीव ( पू्: तिष्ठति ) त्रिकालगोचर ज्ञानमात्र जीववस्तु ऐसा अनुभव 
करता हुआ उसपर दृढ़ है। केसा दृढ़ है ! “'बाह्यवस्तुष मुहुः भूत्वा विनश्यत्सु 
अपि” ( बाह्यवस्तुषु ) समस्त ज्ञेय अथवा ज्ञेयाकार परिणमे ज्ञानपर्यायके अनेक 
भेद सो वे ( मुहः भृत्वा ) अनेक पर्यायरूप होते हैं (विनश्यत्सु ग्रपि) अनेक बार 
विनाशको प्राप्त होते हैं तो भी दृढ़ रहता है। ओर केसा है ! “अस्य निज- 
कालतः अस्तित्व॑ कलयन”” ( भ्रस्य ) ज्ञानमात्र जीववस्तुका ( निजकालत:ः ) 
त्रिकाल शाश्रत ज्ञानमात्र अवस्थासे ( अस्तित्व॑ कलयन्‌ ) वस्तुपना अथवा 
अस्तिपना अनुभवता है स्याद्रादी जीव ॥१०-२५६॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 

अथोलम्बनकाल एवं कलयन्‌ ज्ञानस्य मत्तं बहि- 

त्रेयालम्बनलालसेन मनसा भश्राम्यन्‌ पशुन॑श्यति । 

नास्तित्ं परकालतो>स्य कलयबन स्याद्वादवेदी पुन- 

स्तिष्ठ त्यात्मनिखातनित्यसहजकज्ञानेकपु जीमवन्‌ ॥ ११-२५७॥ 


खण्डान्वथ सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि 
एकान्तवादी ऐसा है जो वस्तुको द्रव्यमात्र मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, 
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इसलिए ड्रेयकी अनेक अवस्थाओंकों जानता है ज्ञान। उनको जानता हुआ 
उन आक्ृतिरूप परिणमता है ज्ञान | ये समस्त हैं ज्ञानकी पर्याय, उन पर्यायोंको 
जबानका अस्तित्व मानता हे मिथ्यादृष्टि जीव | उसके प्रति समाधान इस प्रकार 
है कि शेयकी आकृतिरूप परिणमती हुई जितनी ज्ञानकी पर्याय हैं उनसे ज्ञानका 
अस्तित्व नहीं है ऐसा कहते हैं--'पशुः नश्यति” (पशु:) एकान्तवादी (नश्यति) 
वस्तुस्वरूपको साधनेसे भ्रष्ट हे। केसा है एकान्तवादी ? ''ज्ञेयालम्बनलालसेन 
मनसा बहि! भ्राम्यन”” (ज्ञेय) समस्त द्रव्यरूप (अझलम्बन) ज्ेयके अवसर ज्ञानकी 
सत्ता ऐसा निथयरूप ( लालसेन ) है अभिप्राय जिसका ऐसे ( मनसा ) मनसे 
( बहिः भ्राम्यन ) स्वरूपसे बाहर उत्पन्न हुआ है भ्रम जिसको ऐसा है । और 
केसा है १ “अर्थालम्बनकाले ज्ञानस्य सत्त्वं कलयन्‌ एवं” ( भ्रथ ) जीवादि समस्त 
ज्ञेय वस्तुको (प्रालम्बन) जानते (काले) समय ही (ज्ञानस्थ) ज्ञानमात्र वस्तुकी 
(सत्त्व) सत्ता है ( कलयन्‌ ) ऐसा अनुभव करता है | ( एव ) ऐसा ही है । उसके 
प्रति स्याद्वादी वस्तुकी सिद्धि करता हे-- पुनः स्याद्ादवेदी तिष्ठति” ( पुनः ) 
एकान्तवादी जसा मानता है वसा नहीं है, जेसा स्याद्वादी मानता है वसा हे । 
( स्थाद्गादवेदी ) अनेकान्तवादी ( तिष्ठति ) वस्तुस्वरूप साधनेके लिए समथ हे । 
कसा हे स्याद्ादी ? अस्य परकालतः नास्तित्वं कलयन” ( अस्थ ) ज्ञानमात्र जीव 
वस्तुका ( परकालत: ) ज्ञेयावस्थाके जानपनेसे ( नास्तित्वं ) नास्तिपना हे ऐसी 
( कलयन्‌ ) प्रतीति करता है स्याद्वादी । और कसा है! “आत्मनिखातनित्यसहज- 
ज्ञानकपुन्नी भवन” ( ग्रात्म ) ज्ञानमात्र जीवबस्तुमें ( निखात ) अनादिसे एक 
वस्तुरूप ( नित्य ) अधिनश्वर ( सहज ) उपाय बिना द्रव्यके स्वभावरूप ऐसी जो 
( ज्ञान ) जानपनारूप शक्ति तद्रप ( एकपुझ्ञी भवन्‌ ) में जीव वस्तु हूँ, अधिनश्वर 
ज्ञानसरूप हूँ एसा अनुभव करता हुआ । ऐसा है स्याद्वादी ॥११-२५७॥ 
( शांद्‌ छबिक्रीडित ) 

विश्वान्त: परभावभावकलना न्नित्य॑ बहिव॑स्तुषु 

नश्यत्येव पशुः स्वभावमहिमन्येकान्तनिश्वेतन: 

स्वस्मान्नियतस्वभावभवनक्ञानादिभक्ती भवन 

स्थाद्गादी तु न नाश मेति सहजस्पष्टीकृतप्रत्ययः ।१२-२५८। 


खण्डान्वय सहित अथें--भावाथ इस प्रकार हे कि झोई एकान्तवादी 
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मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा हे कि बस्तुकों पर्यायमात्र' मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानता 
है, इसलिए जितनी समस्त ज्ञेय वस्तुओंके जितने हैं शक्तिरूप स्वभाव उनको 
जानता है ज्ञान | जानता हुआ उनकी आकृतिरूप परिणमता है । इसलिए श्ञेयकी 
शक्तिकी आक्ृतिरूप हें ज्ञानकी पर्याय, उनसे ब्ञानवस्तुकी सचाको मानता है । 
उनसे भिन्न हे अपनी शक्तिकी सत्तामात्र उसे नहीं मानता है । ऐसा है एकान्तवादी | 
उसके प्रति स्याद्मादी समाधान करता है कि ज्ञान मात्र जीववस्तु समस्त ज्ञेयशक्तिको 
जानती है ऐसा सहज है । परन्तु अपनी ज्ञानशक्तिसे अस्तिरूप है ऐसा कहते हैं-- 
“पदुः नश्यति एवं” ( पशु: ) एकान्तवादी ( नश्यति ) वस्तुकी सत्ताको 
साधनेसे भ्रष्ट है। ( एव ) निश्रयसे । कैसा है एकान्तवादी १ “बहिः वस्तुष 
नित्य॑ विभ्रान्तः” ( बहिः वस्तुषु ) समस्त ज्ञय बस्तुकी अनेक शक्तिकी आऊ्रृतिरूप 
परिणमी है ज्ञानकी पर्याय, उसमें ( नित्य॑ विश्रान्तः ) सदा विश्रान्त है अर्थात्‌ 
पर्यायमात्रकों जानता है ज्ञानवस्तु, ऐसा है निश्चय जिसका ऐसा है| किस कारणसे 
ऐसा है ? “'परभावभावकलनात'” ( परभाव ) ज्ञेयकी शक्तिकी आकृतिरूप है 
ज्ञानकी पर्याय उसमें ( भावकलनात ) अवधार किया है ज्ञानवस्तुका अस्तिपना 
ऐसे भूठे अभिप्रायके कारण । और केसा है एकान्तवादी ? “स्वभावमहिमनि 
एकान्तनिश्वेतनः” ( स्वभाव ) जीवकी ज्ञानमात्र निजरशक्तिके ( महिमनि ) 
अनादिनिधन शाश्रत प्रतापमें ( एकान्तनिश्चेतन: ) एकान्त निश्चेतन है अर्थात्‌ 
उससे स्ंधा शून्य है। भावाथ इस प्रकार है कि स्वरूपसत्ताको नहीं मानता है 
ऐसा है एकान्तवादी, उसके प्रति स्थाद्रादी समाधान करता है--“'तु स्याद्गादी 
नाश न एति” (तु ) एकान्तवादी मानता है उस प्रकार नहीं है, स्याद्वादी मानता 
है उस प्रकार है। ( स्थाद्गादी ) अनेकान्तवादी ( नाशं ) विनाशको (न एति ) 
नहीं प्राप्त होता है। भावाथ इस प्रकार है कि ज्ञानमात्र वस्तुकी सचाको साथ 
सकता है । कसा है अनेकान्तवादी जीव ? ““सहजस्पष्टीकृतप्रत्ययः”” ( सहज ) स्वभाव 
शक्तिमात्र ऐसा जो अस्तित्व उस सम्बन्धी ( स्पष्टीकृत ) दृढ़ किया है ( प्रत्यय: ) 
अनुभव जिसने ऐसा है। और केसा है ! “'सर्वेस्मात्‌ नियतस्वभावभवनन्ञानात्‌ 
विभक्त:ः भवन” ( सर्वेस्मात ) जितने हैं ( नियतस्वभाव ) अपनी अपनी शक्ति 
विराजमान ऐसे जो ज्ञेयरूप जीवादि पदाथ उनकी ( भवन ) सचाकी आक्ृतिरूप 
परिणमी हे ऐसी ( ज्ञानात्‌ ) जीवके ज्ञानणुणकी पर्याय, उनसे ( विभक्त: भवन ) 


भिन्न हे ज्ञानमात्र सत्ता ऐसा अनुभव करता हुआ ॥१२-२५८॥ 
30 


२३४ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द्‌- 
( शादू छबिक्रीढित ) 
अध्यास्यात्मनि सवंभावभवनं शुद्धस्वभावच्युतः 
स्वत्राप्पनिवारितो गतभयः स्वैरं पशु। क्रीडति । 
स्याद्गादी तु विशुद्ध एव लसति स्वस्थ स्वभाव भरा- 
दारूठ: परभावभावविरहव्यालोकनिष्कंपितः ॥१३-२५६॥ 


सवणडान्वयथ सहित अर्थ-- भावाथ इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी 
मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा है जो वस्तुकों द्रब्यमात्र मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता 
है। इसलिए जितनी हैं ज्ञय वस्तु, उनकी अनन्त हैं शक्ति, उनको जानता है 
ज्ञान; जानता हुआ ज्ञेयकी शक्तिकी आक्ृतिरूप परिणमता है, ऐसा देखकर 
जितनी ज्ञेयकी शक्ति उतनी ज्ञानवस्तु ऐसा मानता है मिथ्यादृष्टि एकान्तवादी । 
उसके प्रति ऐसा समाधान करता है स्याद्वादी कि ज्ञानमात्र जीववस्तुका ऐसा 
स्वभाव है कि समस्त श्लेयकी शक्तिकों जाने, जानता हुआ उसकी आक्ृतिरूप 
परिणमता है। परन्तु ज्ञयकी शक्ति ज्षेयमें हे, ज्ञानवस्तुमें नहीं हे । ज्ञानकी 
जाननेरूप पर्याय है, इसलिए ज्ञानवस्तुकी सत्ता भिन्न हे ऐसा कहते हैं--' पशुः 
स्वर क्रीडति'' ( पशु: ) मिथ्यादष्टि एकान्तवादी ( स्वैरं क्रीडति ) हेय उपादेय 
ज्ानसे रहित होकर स्वेच्छाचाररूप प्रवतता है| भावाथ इस प्रकार है कि ज्ेयकी 
शक्तिको ज्ञानसे भिन्न नहीं मानता है। जितनी बज्ञेयकी शक्ति है उसे ज्ञानमें 
मानकर नाना शक्तिझुप ज्ञान है, ज्ञेय हे ही नहीं ऐसी बुद्धिरूप प्रवतता है। 
केसा है एकान्तवादी १ “दुद्धस्वभावच्युतः” ( शुद्धस्वभाव ) ज्ञानमात्र जीववस्तुसे 
( च्युत: ) च्युत है अर्थात उसको विपरीतरूप अनुभवता है । विपरीतपना क्यों 
है! “स्वेभावभवनं आत्मनि अध्यास्य”' ( सर्व ) जितनी जीवादि पदाथरूप 
ज्ञय वस्तु उनके ( भाव ) शक्तिरूप गुण पर्याय अंशभेद उनकी ( भवनं ) सचाको 
( झ्रात्मनि ) ज्ञानमात्र जीव बस्तुमें ( अ्रध्यास्थ ) प्रतीति कर | भावार्थ इस 
प्रकार है कि बज्ञानगोचर है समस्त द्रव्यकी शक्ति । उनकी आकृतिरूप परिणमा 
है ज्ञान, इसलिए सब शक्ति ज्ञानकी है ऐसा मानता है । श्लेयकी तथा ज्ञानकी 
भिन्न सत्ता नहीं मानता है । और केसा है १ “सर्वत्र अपि अनिवारितः गतभयः”” 
( सर्वत्र ) स्पश रस गन्‍्ध वर्ण शब्द ऐसा इन्द्रियविषय तथा मन वचन काय 
तथा नाना प्रकार ज्ञेयकी शक्ति, इनमें ( भ्रपि ) अवश्य कर ( अनिवारितः ) 
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मैं शरीर, में मन, में वचन, में काय, में स्पर्श रस गन्ध वर्ण शब्द इत्यादि 
परभावको अपना जानकर प्रवरतंता है; ( गतभय: ) मिथ्यादृष्टिके कोई भाव परभाष 
नहीं हे जिससे डर होवे; ऐसा हे एकान्तवादी | उसके प्रति समाधान करता है 
स्पाद्मादी-- तु स्याद्ादी विशुद्ध एवं लसति” (तु ) जिस प्रकार मिथ्यादृष्टि 
एकान्तवादी मानता है उस प्रकार नहीं है, जिस प्रकार स्थाहादी मानता है उस 
प्रकार है--( स्याह्वादी ) अनेकान्तवादी जीव ( विशुद्ध एव लसति ) मिथ्यात्वसे 
रहित होकर प्रवर्तता है। केसा है स्याह्मादी ! “स्वस्थ स्वभाव॑ मरात आरूढ?”” 
( स्वस्थ स्वभाव ) ज्ञानवस्तुकी जानपनामात्र शक्ति उसकी ( भरात्‌ झ्रारूढ: ) 
अति ही प्रगाढ्रूपसे प्रतीति करता है। और केसा है ! “परभावभावषिरह- 
व्यालोकनिःकम्पितः”” ( परभाव ) समस्त ज्ञेयकी अनेक शक्तिकी आक्ृतिरूप 
परिणमा है ज्ञान, इस रूप ( भाव ) मानता है जो ज्ञान वस्तुका अस्तित्व, तद्रप 
( विरह ) विपरीत बुद्धिके त्यागसे हुई हे ( व्यालोक ) सांची दृष्टि, उससे हुआ 
है ( निःकम्पित: ) साक्षात्‌ अमिद अनुभव जिसको ऐसा है स्याह्मादी ॥१३-२५९॥ 
( शादू लक्िक्रीडित ) 


प्रादुभावविराममुद्रितवहज्ज्ञानांशनानात्मना 
निन्ञॉनात्तणभंगसंगपतितः प्रायः पशुनश्यति । 

म्याद्रादी तु चिदात्मना परिमृशंश्चिद्वस्तु नित्योदित॑ 
“कोत्कीणंघनस्वभावमहिमज्ञानं भवन्‌ जीवति ॥१४-२६०॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- भावाथ हस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी 
मिथ्यादृष्टि ऐसा है जो बस्तुकों पर्यायमात्र मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानता है, 
इसलिए अखण्ड धाराप्रवाहरूप परिणमता है ज्ञान, उसका होता है प्रति समय 
उत्पाद-ब्यय । इसलिए पर्यायका विनाश होने पर जीवद्रव्यका विनाश मानता 
है | उसके प्रति स्याह्वादी ऐसा समाधान करता हे कि पर्यायरूपसे देखनेपर जीव 
वस्तु उपजती हे विनष्ट होती है, द्रव्यरूपसे देखनेपर जीव सदा शाश्रत है । 
ऐसा कहते हैं--'पशुः नश्यति” ( पद्ु: ) एकान्तवादी जीव ( नश्यति ) शुद्ध 
जीववस्तुकी साधनेसे अष्ट हे-। कसा हे एकान्तवादी १ / श्रायः शक्षणभंगसंगपतितः”” 
( प्रायः ) एकाॉन्तरूपसे ( क्षणभंग ) प्रति समय होनेवाले. पर्यायमें विनाशसे 


२३६ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुल्दकुल्द- 


( संमपतितः ) उस पर्यायके साथ-साथ वस्तुका विनाश मानता है। किस कारणसे 
“ग्रादर्भावविरामसु द्वितवहद्ज्ञानांशनानात्मना निर्शञानाद्‌!! ( प्रादुर्भाव ) उत्पाद 
(विराम) बिनाशसे (मुद्रित) संयुक्त (वहत्‌) प्रवाहरूप जो (ज्ञानांश) ज्ञान गुणके 
अविभागप्रतिच्छेद उनके कारण हुए (नानात्मना) अनेक अवस्थामेदके (निर्शानात्‌) 
मानपनेके कारण । ऐसा है एकान्तवादी, उसके प्रति स्याद्वादी प्रतिबोधता है-- 
“तु श्याद्रादी जीवति” ( तु ) जिस प्रकार एकान्तवादी कहता है उस प्रकार 
एकान्तपना नहीं है । ( स्याद्वादो ) अनेकान्तवादी ( जीवति ) वस्तुको साधनेके 
लिए समथ है । केसा है स्थाद्मादी ? 'चिह्वस्तु नित्योदितं परिम्शन'” (चिद्ठस्तु) 
ज्ञानमात्र जीवबस्तुकी (नित्योदितं) स्व काल शाश्वत ऐसा (परिमृशन) प्रत्यक्षरुपसे 
आस्वादरूप अनुभवता हुआ । किस रुपसे ! “चिदात्मना” ज्ञानस्वरूप है जीववस्तु 
उसरूपसे । और केसा है स्थाद्वादी ? “टक्कोत्कीणघनस्वभावमहिमज्ञान 
भवन” ( टछ्कोत्कीर्ों ) स्व काल एकरूप ऐसे ( घनस्वभाव ) अमिट लक्षणसे 
है ( महिमा ) प्रसिद्धि जिसकी ऐसी ( ज्ञान ) जीव वस्तुको ( भवन्‌ ) आप 
अनुभवता हुआ ॥ १४-२६ ०।। 

( शादू छविक्रीडित ) 
टंकोत्कीण॑विशुद्धबोधविमराकारात्मतत्ताशया 
वॉलत्युच्छलदच्छचित्परिणतेमिन्नं पशु) किशन । 
ज्ञानं नित्यमनित्यतापरिगमेउप्यामादयट्यज्ज्वलं 
स्याद्मदी तरनित्यतां परिमृशंश्चिद्वम्तुवृत्तिकमात्‌ ।१४-२६ १। 

खरणडान्वय सहित अर्थे--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्ट 
एकान्तवादी ऐसा है जो वस्तुको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, 
इस कारण समस्त ज्ञेयकी जानता हुआ ज्ञेयाकार परिणमता है ज्ञान उसको 
अशुद्धपना मानता है एकान्तवादी, ज्ञानकों पर्यायपना नहीं मानता है। उसका 
समाधान स्याह्गवादी करता ह कि ब्वानवस्तुकों द्रव्यरूपसे देखनेपर नित्य है, 
पर्यायरुपसे देखने पर अनित्य है, इसलिए समस्त ह्ेयकोी जानता हे ज्ञान, 
जानता हुआ ज्ञेयकी आकृतिरूप ह्ञानकी पर्याय परिणमती है ऐसा ज्ञानफा 
स्रभाव है, अशुद्धपना नहीं है। ऐसा कहते हैं--' पशु! उच्छलदच्छचित्परिणतेः 
भिन्‍ने किशन वाज्दृति' ( पशु: ) एकान्तवादी ( उच्छलत्‌ ) ड्वेयका ज्ञाता होकर 
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पर्यायरूप परिणमता है उत्पादरूप तथा व्ययरूप ऐसी ( भ्रच्छ ) अशुद्धपनासे 
रहित ऐसी जो ( चित्परिणतेः ) ज्ञान गुणकी पर्याय उससे ( भिन्‍न॑ ) श्ञेयको 
जाननेरूप परिणतिके बिना वस्तुमात्र कूटस्थ होकर रहे ( किश्वन वाञछति ) ऐसा 
कुछ विपरीतपना मानता है एकान्तवादी | ज्ञानको ऐसा करना चाहता है-- 
/टड्जोत्कीण विश्ुद्धबोधविसराकारात्मतत्ताशया”' ( टल्कोत्कीर्ण ) सब काल एक 
समान, ( विशुद्ध ) समस्त विकल्पसे रहित ( बोध ) ज्ञानवस्तुके ( विसराकार ) 
प्रवाहरूप ( भ्रात्मतत्त्व ) जीववस्तु हो ( श्राशया ) ऐसा करनेकी अभिलाषा करता 
है। उसका समाधान करता है स्पाद्रादी--'स्याद्रादी ज्ञानं नित्य॑ं उज्ज्वलं 
आसादयति” ( स्याद्वादी ) अनेकान्तवादी ( ज्ञान ) ब्वानमात्र जीववस्तुको (नित्य) 
स्वेकाल एक समान ( उज्ज्वलं ) समस्त विकल्पसे रहित (आसादयति) स्वादरूप 
अनुभवता है। “'अनित्यतापरिगमें अपि” यद्यपि उसमें पर्यायद्वारा अनित्यपना 
घटित होता है। केसा है स्याद्रादी ! “तत चिट्टस्तु अनित्यतां परिसृशन”' 
(तत) पूर्बोक्त (चिद्वस्तु) ज्ञानमात्र जीवद्रब्यकी ( अनित्यतां परिमृशन्‌ ) विनश्वर- 
रूप अनुभवता हुआ | किस कारणसे ; “'वृत्तिक्रमात्‌” (द्ृत्ति) पर्यायके ( क्रमात्‌ ) 
कोई पर्याय होती है कोई पर्याय नाशको प्राप्त होती है ऐसे भावके कारण । 
भावाथ इस प्रकार है कि पर्यायद्वारा जीव वस्तु अनित्य है ऐसा अनुभवता है 
स्पाद्रादी ॥१५-२६१॥। 


( अनुष्डुप ) 


इत्यज्ञानविमूढानां ज्ञानमात्रं प्रसाधयन्‌ । 

आत्मतत्तमनेकान्तः म्वयमवानुभूयते ॥१६-२६२॥ 

सवण्डान्वय सहित अथे-- इति अनेकान्तः स्वयं अनुभूयते एव! 
(इति) पूर्वोक्त प्रकारसे ( भ्रनेकान्त: ) स्याद्वाद (स्वयं) अपने प्रतापसे बलात्कार ही 
(अ्रनुभूयते ) अद्जीकाररूप होता है, ( एवं ) अवश्यकर | किनको अड्जीकार होता 
है! “अश्ञानविमूानां'” (अ्ज्ञान) पूर्वोक्त एकान्तवादमें (विमूढानां) मग्न हुए हैं 
जो मिथ्यादृष्टि जीव उनकी । भावाथ इस प्रकार है कि स्याद्वाद ऐसा प्रमाण है 
जिसे सुनते मात्र ही एकान्तवादी भी अद्जीकार करते हैं। कसा है स्याद्गाद ! 
“आत्मतंत्त्व॑ ज्ञानमात्र प्रसाधयन!” ( भ्रात्मतत्त्वं ) जीवद्रव्यको ( ज्ञानमात्रं ) चेतना 
सबस्व॒ ( प्रसाधयन्‌ ) ऐसा प्रमाण करता हुआ । भावाथ इस प्रकार है कि 


२३८ भी समयसार-कलश [ भगवान श्री कुन्दकुल्द- 


ज्ञानमात्र जीववस्तु हे ऐसा स्याद्राद साध सकता है, एकान्तवादी नहीं साथ 
सकता ।।१६-२६२॥। ह 
( अनुष्ठुप ) 
एवं तत्तव्यवस्थित्या संवं व्यवस्थापयन्‌ स्वयम्‌ । ः 
अलंप्यशासनं जेनमनेकान्तो व्यवस्थितः ॥१७-२६३॥ 
खण्डान्वय सहित अर्थे-- एवं अनेकान्तः व्यवस्थित: (एवं) इतना 
कहनेसे ( भनेकान्तः ) स्थाह्दकों ( व्यवस्थित: ) कददनेका आरम्भ किया था सो 
पूण हुआ । केसा है अनेकान्त १ “'स्वं स्वयं व्यवस्थापयन”” (स्वं) अनेकान्तपनेको 
( स्वयं ) भनेकान्तपनेके द्वारा ( व्यवस्थापयन ) बलजोरीसे प्रमाण करता हुआ । 
किसके साथ  “तत्तव्यवस्थित्या”” जीवके स्वरूपको साधनेके साथ । कैसा है 
अनेकान्त ? “जेनं” सबश्ञ वीतरागप्रणीत है। और केसा है ! “अलंघ्यशासनं"' 
अमिट है उपदेश जिसका ऐसा है ।।१७-२६३॥ 


हक ५ बर्‌्- 


साध्य-साधक-अधिकार 


( बसन्ततिलका ) 


इत्यायनेकनिजशक्तिसुनिभंरो5पि 
यो ज्ञानमात्रमयतां न जहाति भाव: । 
एवं क्रमाक्रमविवतिविवतंनित्र 
तदृद्रव्यपरय पमयं॑ चिदिहास्ति वस्तु ॥१-२६४॥ 
खण्डान्चय सहित अर्थ-- ' हद तत्‌ चिद्‌ वस्तु द्रव्यपययमयं अस्ति/” 
( इह ) विद्यमान ( तत्‌ ) पूर्वोक्त ( चिद्वस्तु ) ज्ञानमात्र जीवद्रन्य ( द्रब्यपयंयमय 


कहान लेन शाखमाला ] साध्य-साधक-अधिकार २३६ 


झस्ति ) द्रव्य-गुण-पर्यायरूप है। भावाथ इस प्रकार है कि जीव द्वव्यका द्रव्यपना 
कहा । केसा है जीव द्रव्य ? “एवं क्रमाक्रमविवर्तिविवर्तचित्रं”? ( एवं ) पूर्वोक्त 
प्रकार ( क्रम ) पहला विनशे तो अगला उपजे ( भ्क्रम ) विशेषणरूप है परन्तु न 
उपजे न विनशे, इसरूप है ( विवर्ति ) अंशरूप भेदपद्धति उससे ( विवत्त ) प्रवर्त 
रहा है ( चित्र ) परम अचम्भा जिसमें ऐसा है। भावाथ इस प्रकार है कि क्रमवर्ती 
पर्याय अक्रमवर्ती गुण इस प्रकार गुण-पर्यायमय है जीववस्तु | और केसा है ? 
“यः भाव) हत्याधनेकनिजशक्तिसुनिर्भर: अपि ज्ञानमात्रमयतां न जहाति” ( यः 
भाव: ) ज्ञानमात्र जीववस्तु (इत्यादि ) द्रव्य गुण पर्याय हत्यादिसे लेकर 
(अनेकनिजशक्ति) अस्तित्व वस्तुत्व प्रमेयत्व अगुरुलघृत्व श्रक्ष्मत्व कठ त्व मोक्तृत्व 
सप्रदेशत्व अमृरतत्व ऐसी है । अनन्त गणनारूप द्रव्यकी सामथ्य उससे (सुनिर्भरः) 
सबब काल भरितावस्थ है | ( भ्रपि ) ऐसा है तथापि (ज्ञानमात्रमयतां न जहाति) 
ज्ञानमात्र भावकों नहीं त्यागता हे। भावाथे इस प्रकार है कि जो गुण है अथवा 
पर्याय है वह स्व चेतनारूप है, इसलिए चेतनामात्र जीववस्तु है, प्रमाण है । 
भावाथ इस भ्रकार है कि पूर्!में हुंडी लिखी थी कि उपाय तथा उपेय कहँगा । 
उपाय-जीब वस्तुकी प्राप्तिका साधन | उपेय-साध्य वस्तु | उसमें प्रथम ही 
साध्यरूप वस्तुका स्वरूप कहा, साधन कहते हैं ।।१-२६४।। 
( वसन्ततिलछका ) 


नेकान्तसंगतदशा स्वयमेव वस्तु- 

तत्तव्यवस्थितिमिति प्रविलोकयन्तः । 

स्याद्रादशुद्धिमधिकामधिगम्य संतो 

त्ानीमवन्ति जिननीतिमलंघयन्तः ॥२-२६५॥॥ 

रवण्डान्धय सहित अर्थे-- ' सन्‍्तः इति ज्ञानीभवन्ति' (सन्त: ) 

सम्यग्दृष्टि जीव (इति) इस प्रकार (जानीभवन्ति) अनादि कालसे कमबन्ध संयुक्त 
थे साम्प्रत सकल कर्मोका विनाश कर मोक्षपदको प्राप्त होते हें। कंसे हैं सन्‍त ! 
/जिननीतिं अलंघयन्तः” ( जिन ) केबलीका ( नीति ) कहा हुआ जो मार्ग 
(अभ्रलंघयन्त:) उसी मार्ग पर चलते हैं, उस मार्गफो उल्लंघन कर अन्य मार्ग पर 
नहीं चलते हैं। केसा करके ? “अधिकां स्याद्ादशुद्धि अधिगम्य'” ( अधिकां ) 
प्रमाण है ऐसा जो ( स्याद्वादशुद्धि ) अनेकान्तरूप वस्तुका उपदेश उससे हुआ 


२६० भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द- 


हे ज्ञानका निमलपना उसकी (प्रधिगम्य) सहायता पाकर । केसे हैं सन्‍त १ “बस्तु- 
तस्वव्यवस्थितिं स्त्य॑ एत्र प्रविकोकयन्तः”” ( वस्तु ) जीवद्रब्यका ( तत्त्व ) जेसा है 
स्वरूप उसके (व्यवस्थिति) द्रव्यरूप तथा पर्यायरूपको (स्वयं एवं प्रविलोकयन्त:) 
साक्षात्‌ प्रत्यक्षरूपसे देखते हैं। केसे नेत्रसे देखते हैं! “'नेकान्तसंगतद॒शा”” 
(नैकान्त) स्पाद्ादसे (संगत) मिले हुए (हशा) लोचनसे |।|२-२६५॥ 


( बसन्ततिलछका ) 


ये तज्ञानमात्रनिजभावमयीमकंपां 

भूमि श्रयंति कथमप्यपनीतमोहाः । 

ते माधकतलमधिगम्य भवन्ति मिद्धा 
मृढाम्वमूमनुपलम्य॒ परिश्रमंति ॥३-२६६॥ 


खरण्डान्यय सहित अर्थ-- ते सिद्धाः भवन्ति'' (ते) ऐसे हैं जो जीव 
वे ( सिद्धा: भवन्ति ) सकल कमकलंकसे रहित मोक्षपदको प्राप्त होते हैं । केसे 
होकर ? “साधकत्व॑ अधिगम्प”' शुद्ध जीवका अनुभवगर्मित है सम्यर्दशन-ज्ञान- 
चारित्ररूप कारण रत्नत्रय, उसरूप परिणमा है आत्मा ऐसा होकर । और केसे 
हैं वे! “ये ज्ञानमात्रनिजभावमर्यी भूमि श्रयन्ति'' ( ये ) ज्ञो कोई ( ज्ञानमात्र ) 
चेतना है सर्वेस्व जिसका ऐसे ( निजभाव ) जीवद्रव्यके अनुभवरूप ( मी ) कोई 
विकल्प नहीं है जिसमें ऐसी ( भूमि ) मोक्षकी कारणरूप अवस्थाकों ( श्रयन्ति ) 
प्राप्त होते हैं-एकाग्र होकर उस भूमिरूप परिणमते हैं। कसी है भूमि ? 
“अकम्पां” निद्व॑न्दरूप सुख गर्मित है। केसे हैं वे जीव ? ''कथं अपि अपनीत- 
मोहाः” ( कथ श्रपि ) अनन्त काल भ्रमण करते हुए काललब्धिको पाकर 
( भ्रपनोत ) मिटा है ( मोहा: ) मिथ्यात्वरूप विभाव परिणाम जिनका ऐसे हैं । 
भावाथ इस प्रकार हे कि ऐसा जीव मोक्षका साधक होता है “तु मूढाः अम्‌ 
अनुपलम्य परिभ्रमन्ति” ( तु ) कहे हुए अथको दृह करते हैं--( मूढाः ) नहीं है 
जीववस्तुका अनुभव जिनको ऐसे जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव हैं वे ( भ्रमूं ) शुद्ध 
जीवस्वरूपके अनुभवरूप अवस्थाकों ( अभ्रनुपलम्य ) पाये विना ( परिभ्रमन्ति ) 
चतुगति संसारमें हलते हैं । भावाथ इस प्रकार है कि शुद्ध जीव स्वरूपका अनुभव 
मोक्षका मांग हे, दूसरा मार्ग नहीं है ।।३-२६६॥ 


हट्टान मेन शाखमाला ] साध्य-साधक-अधिकार २४१ 
( वसनन्‍्ततिलका ) 


म्याद्मादकोशलसुनिश्रलमंयमाभ्यां 

यो भावयत्यहरहः स्वमिहोपयुक्त: । 
ज्ानक्रियानयपरस्परतीजतरमेत्री- 

पात्रीकृतः श्रयति भूमिमिमां स एक: ॥४-२६७॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थे--ऐसी अनुभव भूमिकाकों कसा जीव योग्य है 
ऐसा कहते हैं--''सः एक; इसमां भूमि श्रयति” ( सः ) ऐसा ( एक: ) यही एक 
जातिका जीव ( इमां भूमि ) प्रत्यक्ष शुद्ध स्वरूपके अनुभवरूप अवस्थाके (श्रयति) 
अवलम्बनके योग्य है, अर्थात्‌ ऐसी अवस्थारूप परिणमनेका पात्र हे | कैसा है वह 
जीव १ “यः स्‍्व॑अहरहः भावयति” ( यः ) जो कोई सम्यग्दष्टि जीव (स्वं ) 
जीवके शुद्ध स्वरूपको ( अ्रहरह: भावयति ) निरन्तर अखण्ड धाराप्रवाहरूप अनु- 
भवता है। कैसा करके अनुभवता है? “स्याद्ादकौशलसुनिश्वलसंयमाम्यां”' 
( स्थाद्गाद ) द्रव्यरूप तथा पर्यायरूप वस्तुके अनुभवका ( कोशल ) विपरीतपनासे 
रहित वस्तु जिस प्रकार है उस प्रकारसे अंगीकार तथा ( सुनिश्चलसंयमाम्यां ) 
समस्त रागादि अशुद्ध परिणतिका त्याग इन दोनोंकी सहायतासे। और केसा है १ 
/“हह उपयुक्त:” ( इह ) अपने शुद्ध स्वरूपके अनुभवमें ( उपयुक्त: ) सबकाल 
एकाग्ररूपसे तल्‍्लीन है | और केसा है १ “ज्ञानक्रियानयपरस्परतीवमेश्रीपात्रीकृत३"” 
( ज्ञाननय ) शुद्ध जीवके स्वरूपका अनुभव मोक्षमा्ग है, शुद्ध स्वरूपके अनुभव 
बिना जो कोई क्रिया है वह सर्व मोक्षमागंसे शून्य है ( क्रियानय ) रागादि 
अशुद्ध परिणामका त्याग प्राप्त हुए बिना जो कोई शुद्ध स्वरूपका अनुभव कहता है 
वह समस्त भूठा है; अनुभव नहीं है, कुछ ऐसा ही अनुभवका भ्रम है, कारण 
कि शुद्ध ्वरूपका अनुभव अशुद्ध रागादि परिणामको मेट कर होता है। ऐसा 
है जो ज्ञाननय तथा क्रियानय उनका है जो ( परस्परतीत्रमंत्री ) परस्पर अत्यन्त 
मित्रपना--शुद्ध स्वरूपका अनुभव है सो रागादि अशुद्ध परिणतिकों मेट कर है, 
रागादि अशुद्ध परिणतिका विनाश शुद्ध खरूपके अनुभवको लिए हुए है, ऐसा 
अत्यन्त मित्रपना--उनका ( पान्रीकृत: ) पात्र हुआ है अर्थात्‌ ज्ञाननय 
क्रियानयका एक स्थानक है। भावाथ हस प्रकार हे कि दोनों नयोंके अर्थसे 
विराजमान है ।।४-२६७॥। 

5 


२४२ भी समयसार-कलश [ भगवान्‌ भी कुन्दकुन्द्‌ 
( वसन्ततिरूका ) 


चित्पिडंडिमविलासिविकासहास: 
शुद्धप्रकाशभरनिभेरसुप्रभातः । 
आनंदसुस्थितसदास्खलितेकरूप 

स्तस्येव चायमुदयत्यचलाबचिरात्मा ॥५-२६८॥ 


" खण्डान्चय सहित अर्थ-- तस्य एवं आत्मा उदयति” ( तस्य ) 
पूर्वोक्त जीवको (एवं) अवश्य कर (पभ्रात्मा) ज्ञीव पदार्थ (उदयति) सकल कमका 
विनाश कर प्रगट होता हे, अनन्त चतुष्टयरूप होता है। और केसा प्रगठ होता 
है ! “अचलार्सि:” सबेकाल एकरूप है केवलज्ञान केबलदशन तेजपुञ्ञ जिसका 
ऐसा है । और केसा है ! ““चित्पिण्डचण्डिमविलासिविकासहासः”” ( चित्पिण्ड ) 
ब्वानपुल्नके ( चण्डिम ) प्रतापकी ( विलासि ) एकरूप परिणति ऐसा जो 
( विकास ) प्रकाशस्वरूप उसका (हासः:) निधान है। और कसा हे! 
“शुद्धप्रकाशभरनिर्भरसुप्रभातः” ( शुद्धप्रकाश ) रागादि अशुद्ध परिणतिको मेट कर 
हुआ जो शुद्धत्वरूप परिणाम उसकी ( भर ) बार बार जो शुद्धत्वरूप परिणति 
उससे ( निर्भर ) हुआ है ( सुप्रभातः ) साक्षाद्‌ उद्योत जिसमें ऐसा है । भावार्थ 
इस प्रकार है कि जिस प्रकार रात्रिसम्बन्धी अन्धकारके मिटने पर दिवस उद्योत 
स्वरूप प्रगट होता है उसी प्रकार मिथ्यात्व राग द्वपरूप अशुद्ध परिणतिको मेट 
कर शुद्धत्व परिणाम विराजमान जीवद्रन्य प्रगट होता है । और केसा है! 
/“आनन्दसुस्थितसदास्खलितेकरूप:”” ( प्रानन्द ) द्रव्यके परिणामरूप अतीन्द्रिय 
सुखके कारण ( सुस्थित ) जो आकुलतासे रहितपना उससे ( सदा ) सवंकाल 
( भ्रस्खलित ) अमिट है ( एकरूप: ) तद्रप सबस्व जिसका ऐसा है ।।५-२६८।। 


( बसन्ततिछका ) 


स्याद्गाददीपितलसन्महसि प्रकाशे 
शुद्धस्वभावमहिमन्युदिते मयीति । 

कि बंधमोक्षपथपाति भिरन्य भावे 

नित्योदयः परमयं स्फुरतु स्वंभावः ॥६-२६६॥ 
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गशण्डान्चच सहित अधथे-- अय॑ खभावः पर स्फुरतु” ( श्रयं स्वभाव: ) 
विद्यमान हे जो जीव पदार्थ ( परं स्फूरतु ) यही एक अनुभवरूप प्रगट होओ । 
केसा है ! 'नित्योदयः” स॑ काल एकरूप प्रगट है। और केसा है ? “इति 
मयि उदिते अन्यभावः कि” ( इति ) पूोक्त विधिसे ( मयि उदिते ) में शुद्ध 
जीवस्वरूप हूँ ऐसा अनुभवरूप प्रत्यक्ष होने पर ( भ्रन्यभावे: ) अनेक हैं जो विकल्प 
उनसे ( कि ) कौन प्रयोजन है ? कप हैं अन्य भाव ? “बन्धमोक्षपथपातिमिः"” 
( बन्धपथ ) मोह-राग-द्व प बन्धका कारण है, (मोक्षपथ) सम्यर्दशन-ज्ञान-चारित्र 
मोक्षमाग है ऐसे जो पक्ष उनमें ( पातिभिः ) पड़नेवाले हैं अर्थात्‌ अपने अपने 
पक्षकों कहते हैं, ऐसे हें अनेक विकल्परूप । भावाथ इस प्रकार है कि ऐसे विकल्प 
जितने काल तक होते हैं उतने काल तक शुद्ध स्वरूपका अनुभव नहीं होता । शुद्ध 
स्वरूपका अनुभव होने पर ऐसे विकल्प विद्यमान ही नहीं होते, विचार किसका 
किया जाय । कसा हूँ में १ “'स्याद्राददीपितलसन्महसि”” ( स्याद्वाद ) द्रव्यरूप तथा 
पर्यायरूपसे ( दीपित ) प्रगट हुआ हे ( लसत्‌ ) प्रत्यक्ष ( महसि ) ज्वानमात्र 
स्वरूप जिसका | और केसा हूँ ? “'प्रकाशे” स्व काल उद्ोत स्वरूप हूँ । और 
केंसा हूँ ? “शुद्धस्वभावमहिमनि” ( शुद्धस्वभाव ) शुद्धपनाके कारण ( महिमनि ) 
प्रगटपना है जिसका ।।६-२६९॥। 


( बसन्ततिलका ) 


चित्रात्मशक्तिसमुदायमयो 5पमात्मा 

मद्रः प्रणश्यति नयेक्षणखंडयमान:ः । 
तस्मादखंडमनिराक्ृतखंडमेक- 
मेकांतशांतमचलं चिद॒र्ह महो5म्मि ॥७-२७०॥ 


- श्वण्डान्यय सहित अर्थं--  तस्माव्‌ अहं चित्‌ महः अस्मि!” ( तस्मात्‌ ) 
तिस कारणसे ( भ्रहं ) मैं ( चिन्मह: भ्रस्मि ) ज्ञानमात्र प्रकाशपुन्न हूँ । और केसा 
हूँ ? “अखण्डं" अखण्दित प्रदेश हूँ। ओर कसा हूँ ! “अनिराहृतखंडं”” किसीके 
कारण अखण्ड नहीं हुआ हूँ, सहज ही अखण्डरूप हूँ। ओर केसा हूँ ! “एक” 
समस्त विकल्पोंसे रहित हैँ । और कसा हूँ? “एकान्तशान्तं'' ( एकान्त ) सवंधा 

( शान्तं ) समस्त पर द्रब्योंसे रहित हूँ । और कसा हूँ ! “अचल” अपने 


२४४ भी समयसार-कलश [ भगवान भी झुम्दकुर्द- 


स्वरूपसे सब कालमें अन्यथा नहीं हूँ । ऐसा चेतन्य स्वरूप में हूँ । जिस कारणसे 
“अय॑ आत्मा नयेक्षणखण्डयमानः सथः प्रणश्यति”” ( श्रयं भ्रात्मा ) यह जीव 
वस्तु ( नय ) द्रव्या्थिक पर्यायार्थिक ऐसे अनेक विकल्प वे हुए ( ईक्षण ) अनेक 
लोचन उनके द्वारा ( खण्ड्यमान: ) अनेकरूप देंखा हुआ ( सद्यः प्रशाश्यति ) 
खण्ड खण्ड होकर मूलसे खोज मिठा-नाशको प्राप्त होता है | इतने नय एकमें 
केसे घटित होते हैं ? उत्तर इस प्रकार है--क्योंकि ऐसा है जीवद्रब्य-- 'चित्रात्म- 
शक्ति समुदायमयः”! ( चित्र ) अनेक प्रकार अस्तिपना नास्तिपना एकपना अनेकपना 
ध्रवपषना अधवपना इत्यादि अनेक हैं ऐसे जो ( आ्रात्मशक्ति ) जीवद्रव्यके गुण 
उनका जो ( समुदाय ) द्रब्यसे अभिन्नपना ( मयः ) उस मय अर्थात्‌ ऐसा है 
जीवद्रव्य; इसलिए एक शक्तिको कहता है एक नय, किन्तु अनन्त शक्तियाँ हैं, इस 
कारण एक एक नय करते हुए अनन्त नय होते हैं। ऐसा करते हुए बहुत 
विकल्प उपजते हैं, जीवका अनुभव खो जाता है। इसलिए निर्विकल्प ज्ञान वस्तुमात्र 
अनुभव करने योग्य है ।७-२७०॥।। 


न द्रव्येण खंडयामि, न क्षेत्रेण संडयामि, न कालन खंडयामि, 
न भावेन खंडयामि: सुविशुद्ध एको ज्ञानमात्रः भावो5स्मि । 


गण्डान्वय सहित अथे--- ज्ञानमात्रः भावः अस्मि!' ( भाव: भ्रस्मि ) में 
वस्तुस्वरूप हूँ | और केसा हूँ ! ( ज्ञानमात्र: ) चेतनामात्र हे स्वस्थ जिसका ऐसा 
हूँ। 'एकः” समस्त भेद विकल्पोंसे रहित हूँ। ओर कसा हूँ ! 'सुविशुद्धः” 
द्रव्यकम भावकर्म नोकमंरूप उपाधिसे रहित हूँ | और केसा हूँ ! “'द्रब्येण न 
खण्डयामि” जीव स्वद्रव्यरूप है ऐसा अनुभवने पर भी में अखण्डित हूँ। 
“'ज्षेत्रेण न खण्डयामि”' जीव स्वत्ेत्ररूप है ऐसा अनुभवने पर भी में अखण्डित 
हूँ। “कालेन न खण्डयामि” जीव स्वकालरूप हे ऐसा अनुभवने पर भी 
में अखण्डित हूँ। 'भाषेन न खण्डयामि” जीव स्व॒मावरूप है ऐसा अनुभवने 
पर भी में अखण्टित हूँ। भावाथ इस प्रकार है कि .एक जीव वस्तु स्वद्रव्य 
सतन्ेत्र स्सकाल स्वभावरूप चार प्रकारके मेदों द्वारा कही जाती है तथापि चार 
सत्ता नहीं है एक सा है। उसका दृष्टान्त--चार सत्ता इस प्रकारसे तो नहीं 


# श्री समयसारकी आत्मख्याति टोकामें इस अंशको कछृश रूप नहीं गिनकर गद्यरूप 
गिना गया है। अतः आत्मख्याति्में उसको कलश रूपसे नम्बर नहीं दिया गया है। 
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है कि जिस प्रकार एक आम्र फल चार प्रकार है। उसका विवरण--कोई अंश 


रस है, कोई अंश छिलका है, कोई अंश गुठली है, कोई अंश मीठा है। उसी 
प्रकार एक जीव वस्तु कोई अंश जीवद्रब्य हे, कोई अंश जीवत्तेत्र है, कोई अंश 
जीवकाल है, कोई अंश जीवभाव है--हइस प्रकार तो नहीं है। ऐसा मानने पर 
सबे विपरीत होता है | हस कारण इस प्रकार है कि जिस प्रकार एक आम्र फल 
स्पश रस गन्ध वण विराजमान पुदूगलका पिण्ड हे, इसलिए स्पशेमात्रसे विचारने 
पर स्पशमात्र हे, रसमात्रसे विचारने पर रसमात्र हे, गन्धमात्रसे विचारने पर 
गन्धमात्र है, वणमात्रसे विचारने पर वणमात्र है। उसी प्रकार एक जीव वस्तु 
स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल, स्वभाव विराजमान है, इसलिए स्वद्गव्यरूपसे 
विचारने पर ख्वद्गव्यमात्र है, स्तक्षेत्ररूपससे विचारने पर स्वत्तेत्रमात्र हे, 
स्वकालरूपसे विचारने पर स्वकालपात्र है, स्वभावरूपसे विचारने पर स्वभावमात्र 
है । इस कारण ऐसा कहा कि जो वस्तु है वह अखण्डित है। अखण्डित शब्दका 
ऐसा अथ है। 
( शालिनी ) 


यो>5यं भावों ज्ञानमात्रो5हमस्मि 
ज्ेयों क्रेयज्ञानमात्र; स नेव। 
तयो ज्ेयज्ञानकल्लोलवल्गन्‌ 
तानन्वेयज्ञातृमद्॒स्तुमात्र:ः ॥८८२१७१॥ 


खण्डान्वचय सहित अर्थ--भावाथ इस प्रकार है कि ब्ञेय-ज्ञायक सम्बन्धके 
ऊपर बहुत भ्रान्ति चलती है सो कोई ऐसा सममेगा कि जीव वस्तु ब्ञायक, 
पुद्गलसे लेकर मिश्र रूप छह द्रव्य ज्ेय हैं। सो ऐसा तो नहीं हे । जेसा हस 
समय कहते हैं उस प्रकार हे---'अहं अय॑ यः ज्ञानमात्रः भावः अस्मि” ( भहं ) 
में ( भ्रयं यः ) जो कोई (ज्ञानमात्र: भाव: भ्रस्मि) चेतना सबस्व ऐसा वस्तुस्वरूप 
हैँ “'सः ज्ञेयः न एव? वह में ब्ञेयरूप हूँ परन्तु ऐसा ब्ञेयरूप नहीं हूँ। कसा 
शेयरूप नहीं हूँ--- ज्ञेयः ब्ञानमात्र:” ( जेयः ) अपने जीवसे भिन्न छह द्रव्योके 
समूहका ( ज्ञानमात्र: ) जानपना मात्र । भावाथ इस प्रकार है कि में ज्ञायक समस्त 
छह द्रव्य मेरे ड्वेय ऐसा तो नहीं हे | तो कैसा है १ ऐसा है-- ड्वानड्वेयश्ञाठ- 
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मद्स्तुमात्रः ब्ञेयः” ( ज्ञान ) जानपनारूप शक्ति ( ज्षेय ) जानने योग्य शक्ति 
( ज्ञात ) अनेक शक्ति विराजमान वस्तुमात्र ऐसे तीन भेद ( मद्वस्तुमात्र: ) मेरा 
स्वरूपमात्र है ( ज्ञेयः ) ऐसा बश्लेयरूप हूँ । भावाथ इस प्रकार है कि में अपने 
स्वरूपको वेद्-वेदकरूपसे जानता हूँ, इसलिए मेरा नाम ज्ञान, यतः में आप 
द्वारा जानने योग्य हूँ, इसलिए मेरा नाम ज्ञेय, यतः ऐसी दो शक्तियोंसे लेकर 
अनन्त शक्तिरूप हूँ, इसलिए मेरा नाम ज्ञाता। ऐसा नामभेद हे, वस्तुभेद 
नहीं हे । केसा हूँ ! “ज्ञानज्ञेयकल्लोलबल्गन”” ( ज्ञान ) जीव ज्ञायक है ( ज्ञेय ) 
जीव ज्ञेयरूप हे ऐसा जो ( कललोल ) बचनमेद उससे ( वल्गन्‌ ) भेदको 
प्राप्त होता हूँ। भावाथ इस प्रकार है कि वचनका मेद है, वस्तुका भेद 
नहीं हट ।॥८-२७१॥। 
( पृ"बी ) 

क्वचिल्लमति मच क्वनिन्मचकामचक्क 

क्वचित्पुनरमबकं॑महजमव तत्तं मम । 

तथापि न विमोहयत्यमलमेधमां तनमन: 

परस्परसुसंहतप्रकटशक्तिचक्र' म्फूरत्‌ ॥६-२७२॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- भावाथ इस प्रकार है कि इस शासत्रका नाम 
नाटक समयसार है, इसलिए जिस प्रकार नाटकमें एक भाव अनेक रूपसे दिखाया 
जाता है उसी प्रकार एक जीवद्रत्य अनेक भावों द्वारा साधा जाता है--' मम 
तत्त्व” मेरा ज्ञानमाश्र जीवपदा्थ ऐसा है। कसा है ! “क्बचित भेचक लतति'' 
कप उंयोशसे शणादि विधावहुए परिणतिसे देखने पर अशुद्ध है ऐसा आस्वाद 
आता है । “पुनः” एकान्तसे ऐसा ही है ऐसा नहीं है । ऐसा भी है--''क्वचित्‌ 
अमेचकं'” एक बस्तुमात्ररुप देखने पर शुद्ध है। एकान्तसे ऐसा भी नहीं है । तो 
केसा हे ! “क्यचित्‌ मेचकामेचकं”' अशुद्धपरिणतिरूप तथा वस्तुमात्ररूप एक ही 
बारमें देखने पर अशुद्ध भी है, शुद्ध भी है इस प्रकार दोनों विकल्प घटित 
होते हैं | ऐसा क्‍यों हे ! ( सहजं ) स्वभावसे ऐसा ही है। “तथापि” तो भी 
“अमलमेधर्सा तत्‌ मनः न विमोहयति” ( भ्रमलमेधसां ) सम्यर्दृष्टि जीवोंकी 
( तत्‌ मनः ) तक्तज्ञानरूप हे जो बुद्धि बह ( न विमोहयति ) संशयरूप 
नहीं होती--अमको प्राप्त नहीं होती है | भावाथ हस प्रकार है कि जीवका स्वरुप 


कहान जन शाखमात्ा ] साथ्य-साधक-अधिकार २४७ 


शुद्ध भी है, अगुद्ध भी है, शुद्ध-अशुद्ध भी है ऐसा कहने पर अवधारण करनेमें 
अ्मको स्थान है तथापि जो स्याद्वादरूप वस्तुका अवधारण करते हैं उनके लिए 
सुगम है, भ्रम नहीं उत्पन्न होता है । कसी है वस्तु ! “ परस्परसुसंहतप्रकटशक्तिचक्र'” 
( परस्परसुसंहत ) परस्पर मिली हुई हे ( प्रकटशक्ति ) स्वानुभवगोचर जो 
जीवकी अनेक शक्ति उनका ( चक्र ) समूह है जीव वस्तु। और कसी है ! 
( सफुरत्‌ ) सबेकाल उदधोतमान है ।।९-२७२।। 


( पृथ्वी ) 


इतो गतमनेकतां दधदितः मदाप्येकता- 

मितः चणविभंगुरं भ्र्‌ वमितः संदेवोदयात्‌ । 

इतः पर्मविस्तृतं ध्रतमितः प्रदेशेनिजे- 

रहो सहजमात्मनस्तदिदमद्भुतं बेभवम्‌ ।१०-२७३। 


खरडान्वय सहित अर्थ-- 'अहो आत्मनः तत्‌ इदं सहज वेभवं अदूश्भुत!! 
( भ्रहो ) संबोधन वचन । ( झ्रात्मतः ) जीव वस्तुकी ( तत्‌ इद सहजं ) अनेकान्त 
स्वरूप ऐसी ( व भवं ) आत्माके गुणस्वरूप लक्ष्मी ( श्रदभुतं ) अचम्भा उपजाती 
है। किप कारणते ऐसी है १ ''इत: अनेकतां गत” ( इतः ) पर्यायरूप दृश्टिसे 
देखने पर ( अनेकता ) अनेक है ऐसे भावकों ( गत ) प्राप्त हुई है | 'इतः सदा 
अपि एकता दंत” ( इत: ) उसी वस्तुकों द्रव्यरूपसे देखने पर ( सदा भ्रपि 
एकता दधत ) सदा ही एक हे ऐसी प्रतीतिको उत्पन्न करती हे । और कही हे ९ 
/३त१ क्षणविभंगुरं” ( इत: ) समय समय प्रति अखण्ड धाराप्रवाहरूप परिणमती 
है ऐसी दृष्टिसे देखने पर ( क्षएविभंगुरं ) विनशती है उपजती है। “'इतः सदा 
एवं उदयात्‌ प्र्‌वं” ( इत: ) सब काल एक रूप है ऐसी दृष्टिसे देखने पर 
( सदा एवं उदयात्‌ ) सब काल अविनश्वर है ऐसा विचार करने पर (प्र्‌वं) 
शाश्वत है। “इतः” बस्तुको प्रमाणदृष्टिसे देखने पर “परमविस्त॒तं'” प्रदेशोंसे 
लोकप्रमाण है, ज्ञानसे ज्ञेयप्रमाण है। “इतः निजेः प्रदेश! शत” ( इतः ) 
निज प्रमाणकी दृष्टिसे देखने पर ( निज: प्रदेश: ) अपने प्रदेशमात्र ( घतं ) 
प्रमाण है ।१०-२७३॥। 


२४८ भी समयसार-कलझ [ भगवात्‌ भी कुम्दकुल्श- 
( पृथ्वी ) 
कपायकलिरेकतः स्खलति शांतिरस्त्येकतो 
भवोपहतिरेकतः स्पृशति मुक्तिरप्पेकतः । 
जगल्लितयमेकतः स्फुरति चिभ्रकास्त्येकत: 


स्वभावमहिमात्मनो विजयते5द्भुताददभुतः ।११-२७४। 

. खणडान्यथ सहित अर्थे-- ' भात्मनः स्वभावमदिमा विजयते”! ( श्रात्मन: ) 
जीव द्रव्यकी ( स्वभावमहिमा ) स्वरूपकी बढ़ाई ( विजयते ) सबसे उत्कृष्ट है । 
केसी है महिमा ! ““अद्भुतात्‌ अदूश्ृुत:'” आश्रयसे आश्चयरूप है। वह कसा है 
आश्रय ? “एकतः कपायकलि! स्खलति” ( एकत: ) विभावपरिणामशक्तिरूप 
विचारने पर ( कषाय ) मोह-राग-द्व पका ( कलिः ) उपद्रव होकर ( स्खलति ) 
स्वरूपसे भ्रष्ट हो परिणमता है, ऐसा प्रगट ही हे । ''एकतः शान्ति! अस्ति” 
( एकत: ) जीवके शुद्ध स्वरूपका विचारकरने पर ( शान्ति: भ्रस्ति ) चेतनामात्र 
स्वरूप है, रागादि अशुद्धपना विधमान ही नहीं हे। और केसा है ! “एकतः 
भवोपहतिः अस्ति”' ( एकत: ) अनादि करमसंयोगरूप परिणमा है इस कारण 
( भव ) संसार चतुगतिमें ( उपहति: ) अनेक बार परिभ्रमण ( भ्रस्ति ) है । 
“एकतः मुक्ति; स्पृशति”” ( एकत: ) जीवके शद्धस्वरूपका विचार करने पर (मुक्ति: 
स्पृशति) जीव वस्तु सबंकाल मुक्त है ऐसा अनुभवमें आता है। और केसा हे ! 
“एकतः जगतल्तितयं स्फुरति” ( एकतः ) जीवका स्वभाव स्वपरकज्ञायक है ऐसा 
विचार करने पर ( जगत ) समस्त ज्ञेय वस्तुक्की ( त्रितयं ) अतीत अनागत बतमान 
कालगोचर पर्याय ( स्फुरति ) एक समय मात्र कालमें ब्वानमें प्रतिब्रिम्बरूप है । 
/एकतः चित्‌ चकास्ति” ( एकत: ) वस्तुके स्वरूप सचामात्रका विचार करने पर 
( चित्‌ ) शुद्ध ज्ञानमात्र ( चकास्ति ) शोभित होता है । भावाथ इस प्रकार है कि 
व्यवहार मात्रसे ज्ञान समस्त ड्ञेयको जानता है, निश्चयसे नहीं जानता है, अपना 


स्वरूपमात्र है, क्योंकि ग्ेयके साथ ४८/०अक आ नहीं है ।।११-२७४॥। 
मालिनी ) 


जयति महजतेज:पुजमज्जत्जिलोकी- 
म्खलदखिलविकल्पो<प्येक एवं स्वरूप: । 
स्व॒रसविसरपूर्णाच्छिन्नतत्तोपलंभः 
प्रसभनियमिताचिश्चिब्रमत्कार एप: ॥१२-२७४॥ 


कहान जैन शाखमात्रा ] साध्य-साधक-अधिकार र्ध६ 


खणषडान्वय सहित अर्थ-- 'एपः चिच्मत्कारः जयति'' अनुभव 
प्रत्यक्ष ज्ञानमात्र जीव वस्तु सब कालमें जयवन्त प्रवर्तों । भावाथ इस प्रकार है कि 
साक्षात्‌ उपादेय है | कसी है ! “सहजतेज!पुञ्नमजलिलोकीस्खलदखिलविकल्पः”” 
( सहज ) द्रव्यके स्वरूपभूत ( तेज:पुज्ञ ) केबलज्ञानर्में ( मज्जत ) ब्लेयरूपसे 
मग्न जो ( त्रिलोकी ) समस्त ज्ञय वस्तु उसके कारण ( स्खलत ) उत्पन्न हुआ 
है ( श्रखलविकल्प: ) अनेक प्रकार पर्यायभेद जिसमें ऐसी है ज्ञानमात्र जीववस्तु । 
“अपि” तो भी “एक; एवं स्वरूप:” एक ज्ञानमात्र जीववस्तु हे | और कसी है ! 
“खरसविसरपूर्णाच्द्िन्नतल्वोपलम्भः'”” (स्वरस ) चेतनास्वरूपकी ( विसर ) 
अनन्त शक्ति उससे ( पूर्ण ) समग्र हे ( भ्रच्छिन्न ) अनन्त काल तक शाश्वत 
है ऐसे (तत्त्व) जीव वस्तुस्वरूपकी ( उपलम्भ: ) हुई है प्राप्ति जिसको 
ऐसी है। और केसी है ? ''प्रसमनियमितार्थि!”” ( प्रसभ ) ज्ञानावरण कमका 
विनाश होने पर प्रगट हुआ है ( नियमित ) जितना था उतना ( भश्रचि: ) 
केबलज्ञान स्वरूप जिसका ऐसी है | भावाथ इस प्रकार है कि परमात्मा साक्षात्‌ 
निरावरण है ।।१२-२७५॥। 

( माल्नी ) 


अविचलितनिदात्मन्यात्मनात्मानमात्म- 
न्यनवरतनिमग्नं धारयद ध्वस्तमोहम । 
उदितमसृतचन्द्रज्योतिरेतत्ममन्ता- 

ज्ज्वलतु विमलपूर्ण निःसपत्नम्बभावम ॥१३-२७६॥ 


खए्डान्वय सहित अर्थे-- एतत्‌ अन्ृतचन्द्रज्योति! उदितं” ( एतत्‌ ) 
प्रत्यक्षरपसे विद्यमान “अमृतचन्द्रज्योतिः” इस पदके दो अर्थ हैं। प्रथम 
अथ--( भ्रमृत ) मोक्षरूपी ( चन्द्र ) चन्द्रमाका ( ज्योति: ) प्रकाश ( उदितं ) 
प्रगट हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध जीवस्वरूप मोक्षमाग ऐसे अथंका 
प्रकाश हुआ | दूसरा अथ इस प्रकार है कि ( भ्रमृतचन्द्र ) नाम है टीकाके कर्ता 
आचायका सो उनकी ( ज्योति: ) बृद्धिका प्रकाशरूप ( उदितं ) शास्त्र सम्पूण 
हुआ । शासत्रको आशीर्वाद देते हुए कहते हें--''निःसपत्नसतभाव॑ समन्तात्‌ 
ज्वलतु” (निःसपत्न) नहीं है कोई शत्रु जिसका ऐसा ( स्वभाव ) अबाधित स्वरूप 
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२४० भी समययधार-कलश [ भगवान्‌ भी कुम्दकुर्द्‌- 


( समन्तात ) सर्व काल सव प्रकार ( ज्वलतु ) परिपूण प्रताप संयुक्त प्रकाशमान 
दोओ । कैसा है ! ““विमलपूर्ण” ( विमल ) पूर्वापर विरोधरूप मलसे रहित है 
तथा ( पूर्ण ) अथंसे गम्भीर है। “ध्वस्तमोहं”” ( ध्वस्त ) मूलसे उखाड़ दी है 
( मोहं ) आ्रान्तिको जिसने ऐसा है। भावाथ इस प्रकार है कि इस शास्रमें शुद्ध 
जीवका स्वरूप निःसन्देहरूपसे कहा है। और केसा हे  “आत्मना आत्मनि 
आत्मानं अनवरतनिमग्न॑ धारयत्‌” ( भ्रात्मना ) ज्ञानमात्र शुद्ध जीवके द्वारा 
( श्रात्मनि ) शुद्ध जीवमें ( भ्रात्मानं ) शुद्ध जीवको ( भ्रनवरतनिमग्नं धारयत्‌ ) 
निरन्तर अनुभवगोचर करता हुआ | केसा है आत्मा ? “अविचलितचिदात्मनि”” 
(प्रविचलित) सब काल एकरूप जो ( चित्‌ ) चेतना वही है (प्रात्मनि) स्वरूप 
जिसका एसा हे। नाटक समयसारमें अमृतचन्द्र श्लूरिने कहा जो साध्य-साधक 
भाव सो सम्पूर्ण हुआ। नाटक समयसार शास्त्र पूर्ण हुआ यह आशीर्वाद वचन 
है |१३-२७६॥ 


( शादू लब्रिक्रीडित ) 
यस्माद द्वेतमभूत्पुरा ्वपरयोभू त॑ यतो-त्रान्तरं 
रागद्रंषपरिग्रहे सति यतो जात॑ क्रियाकारकेः । 
भज्नाना च यतो5नुभूतिरखिलं खिन्‍ना क्रियायाः फल॑ 
तद्िज्ञानधनोघमग्नमधुना किंत्िन्न किंचित्किल ।१४-२७७। 


खण्ठान्वय सहित अर्थे--' 'किल तत्‌ किल्वित्‌ अखिलं क्रियायाः फले 
अधुना तत्‌ विज्ञानघनौधमर्न॑ खिन्ना न किश्वित्‌*! ( किल ) निश्चसे ( तत्‌ ) 
जिसका अबगुण कहेंगे एसा जो ( किश्वित्‌ अ्रखिलं क्रियाया: फल ) कुछ एक 
पर्यायार्थिक नयसे मिथ्यादृष्टि जीवके अनादि कालसे लेकर नाना प्रकारकी 
भोग सामग्रीको भोगते हुए मोह-राग-द्परूप अशुद्ध परिणतिके कारण कमका 
बन्ध अनादि कालसे होता था सो ( अधुना ) सम्यक्त्वकी उत्पत्तिसे लेकर 
( तत्‌ विज्ञानघनोघमग्नं ) शुद्ध जीवस्वरूपके अनुभवमें समाता हुआ ( खिन्‍ना ) 
मिट गया सो ( न किच्चित्‌ ) मिटने पर कुछ है ही नहीं; जो था सो रहा । 
कैसा था क्रियाका फल १ ““यस्मात्‌ स्रपरयोः पुरा इंत॑ अभूद” ( यस्मात्‌ ) 
जिस क्रियाके फलके कारण ( स्वपरयो: ) यह आत्मस्वरूप यह परस्वरूप ऐसा 


कहान भेन शास्रमाता ] साध्य-साधक-अभषिकार २४१ 


( पुरा ) अनादि कालसे लेकर ( द्वैतं प्रभूत ) द्विविधापन हुआ । भावाथ इस 
प्रकार है कि मोह-राग-द प॑ स्वचेतना परिणति जीवकी ऐसा माना । और क्रिया- 
फलसे क्‍या हुआ १ “यतः अन्न अन्तरं भूत” ( यतः ) जिस क्रियाफलके कारण 
(भत्र) शुद्ध जीववस्तुके स्वरूपमें ( भ्रन्तरं भूतं ) अन्तराय हुआ । भावाथ इस 
प्रकार है कि जीवका स्वरूप तो अनन्त चतुष्टपरूप है । अनादिसे लेकर अनन्त 
काल गया, जीवने अपने स्वरूपको नहीं प्राप्त किया, चतुगंति संसारका दुःख 
प्राप्त किया, सो वह भी क्रियाके फलके कारण | और क्रियाफलसे क्‍या हुआ 
“यतः रागद्ग षपरिग्रहे सति क्रियाकारके! जात॑”” ( यत: ) जिस क्रियाके फलसे 
( रागद्वेष ) अशुद्ध परिणतिरूप ( परिग्रहे ) परिणाम हुआ। ऐसा ( सति ) 
होनेपर ( क्रियाकारक: जातं ) जीव रागादि परिणामोंका कर्ता है तथा भोक्ता है 
इत्यादि जितने विकल्प उत्पन्न हुए उतने क्रियाके फलसे उत्पन्न हुए | और क्रियाके 
फलके कारण क्या हुआ १ ““यतः अनुभूतिः भ्रुज्ञाना'' (यतः) जिस क्रियाके फलके 
कारण ( अनुभूति: ) आठ कर्मोके उदयका स्वाद ( भ्रुज्ञाना ) भोगा । भावार्थ 
इस प्रकार है कि आठ ही कर्मोके उदयसे जीव अत्यन्त दृःखी है सो भी क्रियाके 
फलके कारण ॥|१४-२७७।। 
( उपजाति ) 


म्वशक्तिमंमृचितवस्तुतचें- 

व्याख्या कृतेयं ममयम्य शब्देः । 
म्वरूपमुप्तस्य न किचिदस्ति 
कतंव्यमेवामृतचन्द्रमूरे: ॥१५४-२७८॥ 


खरण्डान्यय सहित अर्थे--  अमृतचन्द्रवरेः किख्वित कतंव्यं न अस्ति एव)” 
( अमृतचन्द्रसूरे: ) ग्रन्थकर्ताका नाम अमृतचन्द्रत्धरि है, उनका ( किश्वित्‌ ) 
नाटक समयसारका ( कतंव्यं ) करना ( न श्रस्ति एव ) नहीं है। भावार्थ इस 
प्रकार है कि नाटक समयसार ग्रन्थकी टीकाका कर्ता अम्ृतचन्द्र नामक आचाये 
प्रगट हें तथापि महान्‌ हें बड़े हे । संसारसे विरक्त हे | इसलिए ग्रन्थ करनेका 
अमिमान नहीं करते हैं। कंसे हें अम्ृतचन्द्रतरि ! स्वरूपगुप्तर्य” द्वादशांगरूप 
पत्र अनादिनिधन है, किसीने किया नहीं है ऐसा जानकर अपनेको ग्रन्थका 


९२५२ श्री समयसार-कलश | अगवाम्‌ भरी कुन्दकुन्द- 


कर्तापना नहीं माना है जिन्होंने ऐसे हैं। इस प्रकार क्‍यों हे ! कारण कि 
“प्मयस्य इयं व्याख्या शब्दे! कृता”' ( समयस्य ) शुद्ध जीवस्वरूपकी 
( इयं व्याख्या ) नाटक समयसार नामक ग्रन्थरूप व्याख्या ( शब्द: कृता ) 
वचनात्मक ऐसी शब्दराशिसे की गई हे। कैसी है शब्दराशि ! “स्वशक्ति- 
संत्नचितवस्तुतत्त्वे!”” ( स्वशक्ति ) शब्दोंमें हे अर्थकों श्रुचित करनेकी शक्ति उससे 
( संसूचित ) प्रकाशमान हुआ है (वस्तु) जीवादि पदार्थोका ( तत्त्व: ) द्रब्य-गुण 
पर्यायरूप, उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप अथवा हेय-उपादेयरूप निश्चय जिसके द्वारा 
ऐसी हे शब्दराशि ।।१५-२७८।। 
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उदयति न नयश्री-- 
उम्मुक्तमुन्मो च्यमशेषतरतत्‌ 
उभयनयविरोध- 


ए्‌ 


एकज्ञायकभावनिभर- 
एकत्बे नियतस्थ शुद्धनयतो 
एकन्वं व्यवहारतो न तु 
एकमेव हि तत्सवाय' 
एकश्वितश्विन्मय एवं भावों 
एकस्य कतो 

एकर्य कारये 

एकस्य चेत्यो 

एकस्य चको 

एकस्य जीवो 

एकस्य दुष्टो 

एकस्य दृश्यो 

एकस्य नाना 

एकस्य नित्यो 

ए्कस्य बद्धो न तथा परस्य 
एकर्य भातो 

एकस्य भावों 

एकस्य भोक्ता 

एकस्य मूढो 

एकस्य रक्तो 

एकस्य वस्तुन इहान्यतरेण 
एकस्य वाच्यों 

एकस्य बेयो 

एकस्य सांतो 


एकस्य सूक्ष्मो 


#क्कम्य टेल.. 
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॥ # एुम्क छः 


एको दूरात्यजति मदिरां 
एको मोक्षपथो य एष 
एक ज्ञानमनादनंतमचल 
एक: परिणमति सदा 
एक: कर्तों चिदृहमिह 
एवं ज्ञानस्य शुद्धस्य 
ग्बं तत्त्वव्यवसिथिस्या 
एप ज्ञानघनो नित्यमात्मा 
एपकेव हि वेदता 

कट 
कथमपि समुपात्त- 
कथमपि हि लभंते 
कतो कतो भवति न यथा 
कर्ता कमेणि नारित 
कतौरं स्वफलेन यत्किल 
कतु वंदयितुश्च युक्तिवशतो 
कत्‌ त्वं न स्वभावो उस्य 
कम सर्वंमपि सबंबिदो 
क्मेव प्रवितक्य कतृ हतके: 
कषायकलि रेकतः 
कांत्येव स्नपयंति ये 
कायत्वादक्ृतं न कम 
कृतकारितानुमनने- 
क्लिश्यंतां स्वयमेव 
क्वचिल्लसति मेचक॑ 

...॥ 
क्षणिकमिदमिहैक: 


हि । 
घृतकु'भाभिधाने5पि 
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मोहाद्यदहमकाष 
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रागादयो बन्धनिदानमुक्ता: 
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रागादीनां कगिति बिगमात्‌ 
रागोद्गारमह।रसेन सकल 
रुनधन्‌ बन्ध नवमिति 
ले 
लोक: कम ततोडस्तु 
लोक: शाश्वत एक एप 
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वर्णंदिसामश्यमिदं विद म्तु 
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